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भहाद 


(त्रेस्नासिक पत्रिका) 
[वर्ष--१६८२ ( सितम्बर से दिसम्बर तक) प्रक--२] 
वेदोपदश 
या वां सब्लि पक्सुनजलो निम्वुलों दाशुणे नरा। 
इन्द्राम्री सलास्तिरा रालम्प्‌ ॥ 
( ऋग्द/४/८/२८/८ ) 
( जो मनुष्य परोपकार करने की इच्छा करते है वे ही सत्युरुष होते है ) 


ले नो रायो झुम्तलो बाजबलो द्ालारो भूल लव॒ल:ः 
एुरुक्षो:। 


र्द्ास्यल्लो दिव्या: पाथिबासो गौजाला अप्या 
सुक्कला त देवा: ॥ 
(ऋग्ेद/६/५/५०/११) 
( है विद्वानी ! तुम निरतर प्राप्त होने योग्य विद्या और धनो को प्राप्त 
होकर सब मनुष्यों को सुखी करो ) 


प्रया सहिस्ला भहिनासु लेकिले ल्यम्नोमिर॒न्या 
अपसासपसूलस्ना। 
रथ इव दुछली विम्बने कुलोपस्मुसया चअिक्िलुणा 
सरस्वली। 
( ऋग्वेद/६/५/६१/१३ ) 
(है मनुष्यों! विद्या, सुशिक्षा, सत्सग, सत्यभाषण और योगाभ्यासा 
दिलो से निस्पन्‍्न हुई वाणी यह व्याप्त वा समर्थ है उसको तुम जानो ) 


लेच्िक छिक्षा राष्ट्रीय कार्यशाला के उदचालचत 

( 8-£-८२ ) पर प्रेजिल स्नाक्षनीया श्रीसतली स्ताछुरी 

छाल जी--अछ्यक्ष, विचवचिद्यालय अन्तुद्दाल आयोग 
म्नारल सरकार का 


भाषण 


मान्यवर प्ररिद्रष्ठ महोदय, कुलाधिपति महोदय, कुलपति महोदय 
उपस्थित विह्ृज्जन, 


आपने गुरुकुल कॉगडी विश्वविद्यालय मे आ्रायोजित “वैदिक शिक्षा 
राष्ट्रीय कार्यशाला” के उद्घाटन हेतु मुझे ग्रामन्त्रित किया-इस सम्मान के 


लिए मै ग्रापका ग्राभारी हू । 


भारत के नवजागरण के ग्रान्दोलन मे ऋषि दयानन्द का स्थान अद्वितीय 
है। उनसे प्रेरणा लेकर स्वामी थ्रद्धानन्द जी महाराज ने ग्राज मे ८० वर्ष पहले 
एक नई झ्राशा और नई स्फूर्त से गगा नदी के तट पर गुरुकुल कागडी की 
स्थापना की थी । उस समय की शिक्षा पद्धति से वे सन्तुष्ट न थे। एक ओर 
विदेशी भाषा के माध्यम से पढ़े हुए युवक ब्रिटिश शासन के सचिवालयों में 
नौकरी की खोज करते थे, दूसरी शोर प्राचीन शिक्षा स्थलों पर चल रही 
पाठशालाग्रों में अध्ययन करते हुए विद्यार्थी आधुनिक ज्ञान विज्ञान से सर्वथा 
विमुख थे । अपने ग्रत्थ सत्याथे-प्रकाश मे ऋषि दयानन्द ने समग्र शिक्षा का जो 
मन्त्र प्रस्तुत किया था उसको मू्तं रूप देने हेतु महत्मा हमराज और उनके 
सहयोगियों ने १८८६ में डी०ए०वी० कालेज लाहौर की स्थापना की थी, किन्तु 
स्वामी श्रद्धानन्द और प० गुरुदत्त डी०ए०वी० कालेज की उपलब्धियों से 
सन्तुष्ट नही थे। भ्रत उन्होंने गुरुकुल की स्थापना का बीडा उठाया, जिसमे 
कि भारतीय विदेशी दोनो शिक्षा पद्धतियों का समन्वय हो और दोनो के गुण 
ग्रहरा करते हुए दोनो के दोषों से मुक्ति हो । गुरुकुल की प्रारश्मिक योजना मे 
माननीया श्रीमती शाह जी ग्रयीहाये कारणो से स्वयं उपस्थित नहीं हो सकी 


तथा उनका उक्त भाषण उनकी अनुपस्थिति मे पढ़कर सुनाया गया[- 
+सम्पादक 


(३२) 


वेद-वेदाँग और सस्कृत साहित्य की शिक्षा के साथ-२ आधुनिक ज्ञान विज्ञान की 
शिक्षा को भी बथोचित स्थान दिया गया और शिक्षा का माध्यम राष्ट्रीय भाषा 
हिन्दी को रखा गया । गुरुकुल मे गुरु-शिष्य परम्परा के अन्तगंत ब्रह्मचय, तप, 
स्वाध्याय, स्वालम्बन और स्वदेशी का विशेष महत्व था । 


आज जब चहू ओर से हमे शिक्षा सम्बन्धी समस्याओं ने घेर रखा है, 
वैदिक शिक्षा के आधारभूत मूल्यों पर गहन विचार करने की आ्रावश्यकता है। 
आज देश मे १२० से अधिक विश्वविद्यालय है ४,५०० कालेज है ४०००० 
माध्यमिक पाठशालाये है और छ लाख प्राथमिक पाठशालाये है, उच्च 
शिक्षा के सस्थानों मे लगभग दो लाख अध्यापक काम कर रहे है । इक्कीस 
लाख विद्यार्थी उनमे अध्ययन कर रहे है। अढाई लाख विद्यार्थी स्नातकोत्तर 
सस्थानो मे अध्ययन कर रहे है। वैज्ञानिक जनशक्ति की सख्या के अनुसार 
हमारी गणना विदव के राष्ट्रो मे तीसरे स्थान पर है। हमारे उच्चतम वैज्ञानिक 
विश्व के किसी भी राष्ट्र के वैज्ञानिकों के समकक्ष खड़ें हो सकते है। लेकिन 
फिर भी देखा जाए तो वतंमान शिक्षा प्रणाली हमारी सास्कृतिक परम्पराओ 
सामाजिक लक्ष्यो और आथिक ग्रावश्यकताओ की पूर्ति करने मे सफल नही हो 
पा रही । हमारे स्नातक-स्तर के कोर्स जो कि पुरानी पद्धति पर आधारित है 
देश की आ्राधुनिक आवश्यकताग्रो को पूरा नही कर पा रहे । 


यह ठीक है कि विश्वविद्यालय का मुख्य उह् श्य विद्या का प्रसार और 
नए ग्रनुसधान करके जगत्‌ के रहस्यो का ज्ञान प्राप्त करना है । इस कार्य हेतु 
यह आ्रावश्यक हो जाता है कि विश्वविद्यालयों का वातावरण शुद्ध, शान्त श्रौर 
तपोमय हो, जिससे कि विद्योपाजंन और ज्ञान-विज्ञान के भ्रनुसधान में किसी 
प्रकार की बाधा उत्पन्न न हो । लेकिन यदि हम यहो तक ही विश्वविद्यालय के 
लक्ष्य को सीमित कर दे तो जन साधारण के साथ यह एक बहुत भारी अन्याय 
होगा । आर्यंसमाज का नवा नियम है, प्रत्येक को अपनी ही उन्नति से सन्तुष्ठ न 
रहना चाहिए किन्तु सबकी उन्नति मे अपनी उन्नति समभनी चाहिए। इस 
लक्ष्य की पूति तभी हो सकती है यदि शिक्षा सस्थान अपने अडोस-पडोस में जा 
कर निबल वर्ग की ओर ग्रामवासियों की जरुरतों, इच्छाग्रो, अभिलाषाग्रो, 
कमजोरियों और शक्तियों का अध्ययन करे और उनके साथ मिल-जुल कर 
अपनी शिक्षा का लाभ उनको देते हुए उनके स्तर को ऊचा करने की कोशिश 
करे । इससे एक ओ्रोर तो अध्यापकों और विद्याथियों मे समाजसेवा की भावना 
उजागर होगी, दूसरी ओर यह भी जानकारी प्राप्त हो सकेगी कि हमारी शिक्षा 
में क्या त्रुटीया है और हमारे पाठ्यक्रम को क्या मोड देना अभीष्ट है ? 


(४) 


इस संदर्भ में मुझे यह जानकर प्रसन्नता हुई कि श्रापके विश्वविद्यालय 
ने अपने सातृग्राम कागडी को सम्भाला है और बिजनौर के जिला अधिकारियों 
की सहायता से वहा ग्राम विकास का एक गभूतपूर्व कार्यक्रम शुरू किया गया 
है । मुझे बताया गया है कि इस वर्ष वहा ३०,००० शहतूत के पौधे और २,००० 
सुबबूल के पेड लगाने का कार्यक्रम है। इसके अतिरिक्त वहा एक बायोगैस 
प्लान्ट प्रौर पवनचक्की लगाने की योजना भी है जिससे कि घरो मे बिजली 
और पीने का पानी उपलब्ध होगा। कलक्टर बिजनौर ने निर्बल-आवास, 
दुकातो के निर्माण, सडकों को पक्का करने और काम धन्धों को शुरू करने के 
लिए यथेष्ठ अनुदान और ऋण उपलब्ध कराने का आइवासन भी दिया है । 
आशा है आपके सहयोग से ग्रमवासी इन योजनाओं से पूरा लाभ उठायेंगे । 


इस बात को हमे स्पष्ट तौर पर समभ लेना चाहिए कि जो शिक्षा नैतिक 
मूल्यों के विकास की ग्रवहेलना करती है उसे शिक्षा की सज्ञा नहीं दी जा 
सकती । नैतिक मूल्यों का विकास और मानव में उच्चतम सस्कारो की 
प्रतिष्ठा किसी भी शिक्षा प्रणाली का आधार स्तम्भ है । यही गुरु शिष्य परम्परा 
का मुरुय ध्येय है। गुरु शिष्य को निकटस्थ करके उसकी रक्षा और शिक्षा- 
दीक्षा करता है, उसकी समस्या्रो का निदान करता है “उसके समक्ष आदर्श 
जीवन के नक्ष्य उपस्थित करता है, जिससे कि ब्रह्मचारी सन्मर्ग मे प्रेरित हो 
और पापाचरण से बचे । जो धर्मयुक्त कार्य हो उनको ग्रहणा करे । विद्‌वानो का 
सत्कार करे, माता, पिता, ग्राचार्य और ग्रतिथि की सेवा करे । श्राज देश को 
ऐसे ही गुरुकुलो की आवश्यकता है जहा चरित्रवान्‌ और धर्मनिष्ठ गुरु बह्म- 
चारियो के सम्मुख आदर्श जीवन का उदाहरण उपस्थित करने में सदा 
प्रयत्तशील हो । हमे ऐसे गुरुकुलो की आवश्यकता है जहा गुरजन और 
ब्रह्मचारी सत्य के ग्रहण करने और असत्य के त्याग में स्वंदा उद्यत हो, जहा 
सब काम धर्म के अनुसान ग्रर्थात्‌ सत्य और असत्य का विचार करके किए 
जाये, जहा का वातावरण परोपकार की भावना से ग्रोत-प्रोत हो, जहा अ्विद्या 
के नाश और विद्या की वृद्धि हेतु ग्रहनिश यज्ञ रचे जाए । 


सभी ओर से ग्रावाज उठ रही है कि आज की शिक्षा-पद्धति से शिक्षित 
बेकारो की सख्या में वृद्धि हो रही है। इसी हेतु विश्वविद्यालय अनुदान 
आयोग ने यह सुभाव प्रस्तुत किया है कि बहुत-सी सरकारी नौकरियों के 
लिए स्नातक की उपाधि की शर्त हठा दी जाए। जिस काये के लिए जिस 
गुण की आवश्यकता हो उसी गुणा की परख करके नौकरीदता प्रार्थी को 


(५) 
नौकरी प्रदान करे और यह गुण विश्वविद्यालय प्रणाली से बाहर भी प्राप्त 


किये जा सकते है। इसी हेतु विश्वविद्यालय अनुदान अयायोग ने महा- 
विद्यालयों मे प्रवेश के लिये निम्न छः बिन्दु की नीति निर्धारित की है : 


(क) किसी भी विभाग अथवा महाविद्यालय मे प्रवेश उस विभाग 
अथवा महाविद्यालय की क्षमता को दृष्टिगत रखते हुए योग्यता 
के ग्राधार पर देना चाहिए । 


(ख) नये विश्वविद्यालय, महाविद्यालय स्थानीय शैक्षरिगिक भ्रावश्य- 
कताश्रो के सर्वेक्षण के पश्चात्‌ केवल पिछंडे इलाकों मे ही खोले 
जाएं । हे 

(ग) माध्यमिक स्तर पर भ्रर्थकरी विद्या का प्रवन्ध किया जाए, 


(घ) स्नातक शिक्षा के पाठ्यक्रम मे समुचित सशोधन किया जाए। 
जिस से कि स्नातको को समाज की अ्थव्यवस्था मे उचित स्थान 
प्राप्त करने मे कठिताई न हो । 


(इ) पत्राचार के द्वारा शिक्षा-परीक्षा का प्रबन्ध विस्तृत किया जाए। 
(च) समाज के निबल वर्गो के लिए शिक्षा की सुविधाएं बढाई जाए। 


आज देश की जनसख्या, स्वास्थ्य, पर्यावरण, जन-सचार तथा अन्य 
कितने ही क्षेत्रों मे मध्य स्तर के कारीगरो, शिल्पियो की आवश्यकता है, यदि 
परम्परा गत पाठ्यक्रमों मे थोडा बहुत अदल-बदल करके इन सामाजिक 
जरुरतो को पूरा करने के लिए कोई विश्वविद्यालय पहल करेगा तो विद्व- 
विद्यालय ग्रनुदान भ्रायोग उसकी सहायता के लिए तत्पर होगा । 


जहा ज्ञान वृद्धि और अनुसधान का सबंध है वहा भी हम चाहेगे कि 
ऐसे विषयो पर भ्रनुसधान हो जिनसे स्थानीय, प्रान्तीय तथा राष्ट्रीय समस्याग्रो 
के निदान दूढ़ने मे सहयता मिले। 


गुरुकुल कागडी को विश्वविद्यालय स्तर की मान्यता प्राप्त है। इसका 
अर्थ यह है कि आपने विशेष क्षेत्र मे अपना एक परिपक्व स्थान प्राप्त कर 
लिया है और उस क्षेत्र मे आपका स्तर अन्य सस्थाओ्रो से ऊचा है। भले ही 
इस विश्वविद्यालय मे सामान्य विश्वविद्यालयों की तरह विभन्न विषयों के 
अध्ययन ग्रध्यापन का प्रबन्ध न हो परन्तु अपने चुने हुए क्षेत्र मे इस विश्ववि- 
द्यालय की उपलब्धिया और प्रतिष्ठा अ्रद्वितीय होनी चाहिए । वेद सत्य 
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विद्या को पुष्त है। वेद को पहना पाता सुनना गुताता सब प्राों का परम 
धर है, ग्रत वेद में गहन ग्रतुसवात करा, वेद वा ग्रध्ययत प्रध्यापन ग्रोर 
विश्व की समस्त भाषग्रो में इसका प्रचार करा प्रापता मुह कद है। 
पह प्रश्न ग्रापकों खय मे पछुता होगा ग्रौर इसका उत्तर देता होगा कि प्राप 
झ दिशा में कितने ग्रग्रपर है। इस प्रह्न का उत्तर ग्राज राष्म ग्रापते गाग रहा 
है। ग्रापके पास्त एक बहुत कौमती निधि है। श्राप उसका कितना प्रयोग 
दर रहे हैं ? ग्राज देश को मागंदशन को प्रावशयकता है। वैदिक ज्योति के 
प्राप प्रकाश पज है। ग्राशा है, गुछुत विश्वविद्यालय से ऐसी ज्योति 
प्रसयृट्िति होगी जो ने केवल देश का प्रपितु विखव का मार प्रशस्त करेगी। 
झा प्रात ग्रौर ग्राशवाद के साध मैं इस राष्ट्रीय महंत को वेद्षिक शिक्षा 
करायंशाता का उद्घाटन कसी हू। 


प््यवाद | 


आये समाज और राजनीति 


छ0--डा0 सबन्‍यश्रल सिद्धान्ताछंकार 


अपने देश में दो प्रबल विचार-धाराएं बड़े वेग से चल रही हैं। एक 
है, 'सांस्कृतिक' विचार-धारा प्रौर दूसरी है 'राजनैतिक' विचारधारा । भारतवर्ष 
स्वतत्र हो गया, तो भारत की प्राचीन संस्कृति, वह संस्कृति जिसके विषय मे 
हम कहा करते थे कि उसने विजेताओं को भी पराजित कर दिया, वह सस्कृति 
जिसके विषय में हम कहते थे कि ईजिप्ट और मैसेपोटामिया की सस्कृति 
नष्ट हो गई, परन्तु भारत को सस्क्ृति नष्ट नही हुई, भारत के स्वत॒त्र होने पर 
ग्रव उस सस्क्ृति का पुनरुज्जीवन होना चाहिये, इतना ही नहीं कि उस सस्कृति 
का पुनरज्जीवन होता चाहिये, भ्रपितु उस सस्कृति का सदेश लेकर हमारे 
सन्देश हर देश-विदेश मे जाने घाहिये, एक तो यह विचार-धारा है । दूसरी 
विचार-धारा यह है कि हमे सस्कृति की तरफ अपना समय व्यर्थ में नहीं खोना, 
हमारा मुख्य कार्य राजनैतिक है, राजनैतिक अर्थात्‌ मुख्य तौर पर ्राथिक । 
राष्ट्र का निर्माण कैसे हो, भूख की समस्या का हल क्या क्या जाए, बेकारों 
को काम कैसे दिया जाए--हमारा काम मुख्य तौर पर इन प्रश्नो को हल 
करना है। सास्कृतिक दृष्विकोण के व्यक्ति मुख्यत. ग्रायंसमाजी है, राजनैतिक 
दृष्टिकोण के व्यक्ति काग्र सी है, सोशलिस्ट है, या कम्युनिस्ट है। राजनैतिक 
नेता किसी ऐसे शब्द से घृणा करते हैं जिस से 'धर्म' या 'सस्कृति' की गध 
ग्राती हो। उन्होंने यह घोषणा कर दी है कि भारतीय राष्ट्र का निर्माण 
ग्रसाम्प्रदायिक नीव पर होगा, इसमे किसी धर्म को मुख्यता न होगी, किसी 
धमम को मानने के कारण किसी के ग्रधिकार नही छिनेगे । राजनैतिक नेताग्रो 
को यह घोषणा इतनी युक्ति-युक्त तथा सगत है कि इसके विरुद्ध सांस्कृतिक 


(माननीय लेखक गुरुकुल काँगडी विश्वविद्यालय के विजिटर हैं। इससे पूर्व 
ग्राप वाइस चांसलर भी रह चुके हैं। श्राप सुप्रसिद्ध विद्धान एवं लेखक 


है।) 


“-सेम्पादक 
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नेता भी कुछ कह नहीं सकते | आखिर, यह तो कोई भी नहीं कह सकता कि 
किसी भी राष्ट्र मे किसी धर्म के कारण अधिकारो का बटवारा हो । पाकिस्तान 
क्रिया मे भले ही कुछ क्यों न करता हो, परन्तु वहा भी कहने को यही घोषणा 
की जाती है कि पाकिस्तान सब धर्मों के साथ एक सा बर्ताव करेगा । विश्व की 
प्रगतिशील राजनीति मे ग्राज कोई अपने को खुल्लमखुल्ला साम्प्रदायिक कहे, 
भौर दूसरो के साथ एक ही श्र णी मे बेठ सके, ऐसा नहीं हो सकता । इसी का 
यह परिणाम है कि आज गत्यन्त उम्र साम्प्रदायिक कही जाने वाली सस्थाओं 
ने भी यह घोषणा की है कि वे भी भारत को असाम्प्रदायिक-सष्ट्ू ही बनाना 
चाहती है। राजनंतिक नेताग्रो की इतनी बात मान लेने के बाद कि भारत 
ग्रसाम्प्रदायिक-राष्ट्र होगा, धर्म-भेद के कारण कोई ऊ चा नही माना जायेगा, 
कोई नीचा नही माना जायेगा, यह प्रश्न उपस्थित होता है कि भारत की कोई 
ग्रपनी सस्कृति होगी या नही, कोई ऐसी संस्कृति जो यूरोप की नहीं होगी, जो 
पाकिस्तान की नही होगी, जो भारत की अपनी होगी, और जिसे वह अपने 
पुराने इतिहास के अनुसार ससार के सामने रखने का साहस करेगा । 


सस्कृति का ऐसा प्रश्न है जिसमे राजनंतिक नेताग्रो को फिर धर्म की गध 
आ्राती है। वे यह मानने के लिए तैयार हो सकते है कि भारतीय सस्क्ृति का 
देश-विदेश मे प्रचार हो, परन्तु उन्हें हर समय यह खटका बना रहता है कि 
सस्कृति के नाम से फिर धर्म जाग उठेगा और जिस बात से वे निपटना चाहते है, 
वही खतरा उन्हें फिर घेर लेगा । परिणाम चथह हो रहा है कि धर्म के साथ-साथ 
सस्कृति पर भी राजनंतिक नेताओो का प्रहार हो रहा है, भौर वे यह कहते हुए 
सुने जाते है कि आखिर भारतीय सस्क्ृति है क्या चीज ? भारतोय संस्कृति क्या 
चीज है इसे समभाना तो कठिन है, सिर्फ ऋूभलाहट में ग्राकर ही कोई ऐसा 
प्रशन पूछ बैठता है। आखिर, जो सस्कृति हजारों, सालो से चली भ्रा रही है, 
जिसके विषय मे स्वतत्रता-प्राष्ति से पूर्व हमारे ही नेता भेजे तोड दिया करते 
थे, जिसका वाम लेकर सोतो को जगाया करते थे, वह ग्राज अगर स्वतत्रता 
प्राप्त कर लेने के बाद रही ही नही, तब तो उन्हीं नेताओ्रो का दोष है, 
सस्कृति का नहीं । ग्रब प्रइन यह है कि ग्रगर भारत की ग्रपती कोई सस्कृति है, 
जिसे मातकर ही हम आगे विचार कर रहे है, तो उसकी रक्षा का, उसके बढने 
का, उसके प्रचार का क्या प्रयत्न किया जाये ? 


राजनैतिक नेता जब यह देखते है कि सस्कृति-वादी लोगों की विचार- 
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घारा भी काफी प्रबल है, उनके भी काफी अनुयायी है, तो वे उन्हे कहते है 
कि झ्राप राजनीति में दखल मत दो, फिर भले ही अपने व्रिचारों का प्रच|र 
करते रहो । 


परन्तु क्या इस स्थिति को मान लिया जाए कि संस्कृतिवादी लोग राज- 
नीति से ग्नरलग होकर जगल मे भपना हल चलाने लगे ? यह तो माना जा 
सकता है कि धर्म के नाम पर कोई सस्था राजनीति मे प्रवेश न करे, इसमे 
कोई सदेह नही के भारतवर्ष एक असाम्प्रदायिक राज्य ही बनना चाहिए, इसमे 
धर्म के कारण भेद-भाव, ऊच-नीच नहीं होना च।हिए, परन्तु यह कैसे माना जा 
सकता है कि भारतीय-सस्कृति के नाम पर भी कोई राजनीति मे प्रवेश न 
करे ? हम चाहते हैं कि यहा की राजनीति यूरोप के ढग से न चले, अमरीका 
के ढग से न चले, भारतीय-सस्क्ृति के ढग से चले । हम चाहते है कि यहा को 
राष्ट्रपति दस हजार रुपया मासिक वेतन न लेकर जनता के समान सम्मानित 
स्तर में अपना गुजारा करे, हम चाहते है कि वह ब्रिटिश वाइसरायो की तरह 
न रहकर महात्मा गाधी की तरह रहे। भ्रगर हम यह सब-कुछ चाहते है तो 
तभी तो चाहते है क्योंकि हम अपनी पुरातन भारतीय सस्कृति को, उस 
ससस्‍्कृति को जिसमे धन को वह स्थान प्राप्त नही था जो ग्राज प्राप्त हो गया 
है, राजनीति के क्षेत्र मे पनपता हुआ देखना चाहते है। और, अगर हम 
भारतीय राजनीति को भारतीय सास्कृतिक विचारधारा के अनुसार फूलता- 
फलता देखना चाहते है, तो क्यो न हम राजनीति मे भाग ले ? आखिर यह 
तो मानी हुई बात है कि वतंमान युग मे सारी शक्ति राजनैतिक नेताओं के 
हाथ मे रहती है। वे जो नियम बना दे, अच्छे हो, बुरे हो, वे चलेंगे ही । 
राजनीतिक-क्षेत्र तो एक साधन है, एक शक्ति है, इस दाक्ति का सहारा 
लेकर देश को किधर-सै-किधर ले जाया जा सकता है। आखिर, राजनैतिक नेता 
भी तो अ्रपने आादर्शों को क्रिया मे परिणत करने के लिए राजन॑तिक 
शक्ति को अपने हाथ मे लेना चाहते हैं। काग्र सी अगर राजन॑तिक-शक्ति को 
अपने हाथ में लेना चाहते हैं, तो इसीलिए कि जैसा वे चाहते है 
वैसा देश को बना दे । इसी प्रकार सोशिलस्ट और कम्युनिस्ट भी राजनंतिक 
शक्ति को अपने हाथ में इसोलिए लेना चाहते है कि वे देश को सोशलिस्ट या 
कम्युनिस्ट बना दे। ये सब आधिक दुष्टिकोश पर ही बल देते हैं, परन्तु 
समाज का ढाचा सिर्फ आर्थिक नही, सास्कृतिक भी होता है । हमारे बच्चे कैसी 
शिक्षा ग्रहण करे, उन पर किस प्रकार के सस्त्रार पड़े, वे सिनेमा या टेलीविजन 
द्वारा फैलाई जाने वाली गन्दगी से बचे या न बचे, उनका चरित्र कैसा हो- 
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यह सास्कृतिक दृष्टिकोण ही तो है। ऐसी स्थिति में सस्क्ृति-वादी क्यो न 
राजनैतिक शक्ति को अपने हाथ मे ले और क्‍यों राजनंतिकज्क्षेत्र से 
ग्रलग रहें ? कहा जासकता है कि सस्कृति है ही ग्रपनी इच्छा 
की चीज, इसके विस्तार मे राजनैतिक शक्ति का उपयोग क्यों किया जाय ? 
परन्तु यह तभी कहा जा सकता है श्रगर सस्क्ृति का अर्थ-धर्म समझ लिया 
जाय। राजनैतिक लोग गलतो से, या जान-बूमकर 'सस्कृति' और “धर्म' को 
एक कहने लगते है, परन्तु ये दोनो एक नहीं है। जैसे राजनैतिक विचारो के 
लिए राजनैतिक शक्ति को अपने हाथ में लेना जरूरी है, वैसे सास्कृतिक 
विचारो के लिए भी राजनैतिक शक्ति को अपने हाथ मे लेना उतना ही जरुरी 
है। वैसे तो, राजनतिक विचार के लोग भी तो जबर्दस्ती नहीं करना चाहते । 
क्या काग्रेसी कहते है कि हम अपने विचारों को जबर्दस्ती जनता पर लाद 
देनें ? सोशलिस्ट और कम्युनिस्ट भी नहीं कहते कि उन्होने जबदेस्ती करनी 
है। सभी 'डेमोक्रेसी और 'जनता' का नाम लेते है | सस्क्ृतिवादी लोगो को भी 
राजनैतिक शक्ति का प्रयोग उसी प्रकार जनता के हित के लिए करना है जिस 
प्रकार राजनैतिक सस्थाए करने को कहते है। भ्रगर काग्रेस को अधिकार है 
कि वह राज्य-शक्ति को अपने हाथ मे लेकर देश मे अपने अनुकुल वातावरण 
उत्पन्न करके अपने विचारों के अनुसार शासन स्थापित करे, अगर सोशलिस्टो 
को अधिकार है कि वे जनता का वोट अगर उनके साथ हो, तो राज्य शक्ति को 
अपने हाथ मे ले, और यहा की राजनीति को समाजवादी बनाये, तो सस्कृति- 
वादियों को भी उतना ही अ्रधिकार है कि वे भारतीय सस्क्रति के नाम पर 
सगठन बनाये, चुनाव लडें, अपने अनुकूल वातावरण उत्पन्न करे और भारत 
के आशिक प्रश्नों के साथ-साथ सास्क्ृतिक एवं चारित्रिक प्रइनो को भी हल 
करें। जो लोग समस्त एशियाई देशों की बडी-बडी कास्फ्रेन्स करके घोषणा 
करते है कि भारत एशिया का नेतृत्व करेगा उन्हे मालूम होना चाहिए कि 
एशिया के नेतृत्व के लिए 'डेमोकसी' 'सोशलिज्म' या 'कम्युनिज्म' काम नहीं 
ग्रन्‍एगा, उन देशो के नेतृत्व के लिए भारतीय सस्कृति काम आयेगी । 'डेमोक्रेप्ती 
का नेतृत्व होगा इग्लेंड या अमेरिका से, 'सोशिलिज्म' या कम्यूनिज्म' का 
नेतृत्व होगा 'हूस' से-- वे इन बातों में हम से बहुत वड़े-चडे हुए है। हम 
नेतृत्व करना चाहे, तो हमे अपनो ससस्‍्कृति ससतार के सम्मुख रखनी होगी, वह 
संस्कृति जियमे 'एटमबम्ब' से ससार का, सहार करना हमारा लक्ष्य न होगा, 
प्राणि-मात्र की रक्षा हमारा लक्ष्य होगा, जिसमें अ्रशोक की तरह हमारा राष्ट्र 
सास्कृतिक-विजय के लिए अपनी विचारधारा को लेकर निकल पड़ेगा। 
प० जवाहरलाल नेहरू को जो अमेरिका मे सफलता मिली थी वह “ेमोक्रेसी' 
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का नारा लगाने का कारण नही, भारतीय सस्कृति के प्राण महात्मा गाधी की 
सत्य और 'अ्हिसा' का जगह-जगह प्रचार करने के कारण, भारतीय सस्कृति 
का प्रतीक होने के कारण मिली थी । 


इस सम्पूर्ण विवेचन का यह अ्रभिप्राय है कि सस्कृति-वादियो को एक ऐसे 
प्रबल संगठन की आवश्यकता है जो सस्कृति के नाम पर खडा हो, और सस्कृति 
तथा चरित्र-निर्माण के नाम पर ही राजनीति मे भाग ले, चुनाव लडे, और 
भारतीय सस्क्ृति को इस राष्ट्र की ऐसी चीज बना दे जिससे यह देश सचमुच 
अन्य देशो का मूधेन्य बत जय । : 


ग्राय समाज का इतिहास एक विचित्र इतिहास रहा है। प्रगतिशील हिन्दू 
आये समाजी बन जाता है, ढीला-ढाला आ्रायं समाजी हिन्दू रह जाता है। 
प्रगतिशील होने के कारण आयंसमाजियो ने सब क्षेत्रों को घर रखा है। यद्यपि 
नीति के तौर पर ग्रायंसमाजी यही घोषणा करते रहे है कि श्रायंसमाज का 
सामूहिक रूप से राजनीति के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, तो भी प्रत्येक आ्रार्य- 
समाजी क्योकि एक जागा हुआ व्यक्ति है इसलिए वैयक्तिक रूप से वह राजनीति 
से अलग नही रहता ।। भ्र्सा हुआ जब पटियाला मे आ्रायंसमाजियों की धर-पकड 
हुई थी, और यह कह कर हुई थो कि ग्रायंसमाज प्रग्रेजो के विएद्ध षड़यत्र 
रचने वाली प्रच्छ॒न्न राजनीतिक सस्था है। लाला लाजपतराय का राजनीति मे 
भुकाव है आ्रायंसमाजी होने के कारण हुआ । उन दिनों के समाजी नेताओं ने 
जब देखा कि अपने राजनैतिक विचारों के कारण प्रार्यसमाज सरकार की 
कोपभाजन हो रही है, और इस कारण आआरयंसमाज का धामिक और सास्क्ृतिक 
कार्यक्रम भी सन्देह से देखा जाने लगा है, तब उन्होने बडी बुद्धिमानों से यह 
घोषणा की कि आयंसमाज सामूहिक रूप से राजनीति में भाग नही लेगा, 
वयक्तिक रूप से प्रत्येक आ्रा्य समाजी राजनीति मे भाग लेने के लिए स्वतन्त्र है, 
परन्तु इस हालत मे किसी व्यक्ति के राजनैतिक विचारों का उत्तरदायित्व श्रारय 
समाज पर नही होगा। इस घोषणा से श्राय॑ समाज की सस्था के रूप मे जान 
तो बच गई, परन्तु इस का परिणाम यह हुआ कि प्रगतिशील युवक ग्रायं 
समाज को एक निकम्मे बुढ़ढहो का, डरपोक लोगो का समुदाय समभने लगे, 
झ्रौर तभी से श्राय समाज शिथिल होना शुरू हो गया | श्राज यह अवस्था हो 
गई है कि जो लोग सालो से आ्रायं समाजी चले आ रहे है, वे जो सप्ताहिक सत्मगों 
में दिखाई देते है, नया खून आना बन्द हो गया है। पुराने व्यक्ति प्राय वृद्ध 
हो चुके है ग्रत ग्रायंसमाज मे प्राय. पके हुए वाल ही नजर ग्राते है! वे भी 
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ग्रायंसमाज के साथ इसलिए जिपटे हुए है क्योकि उनकी पुरानी गदह्िया बनी 
हुई हैं, नई गदिया ढूढ़ने श्रौर उन्हे बनाने मे जिस नवीन शक्ति की प्रावश्यकता 
है वह उनमे रही नहीं। श्रक्सर वे लोग शिकायत करते सुने जाते है कि पुराने 
जमाने में यह होता था, नये जमाने मे कुछ नहीं होता, वे यह भूल जाते हैं कि 
नये जमाने को हो उन्होने ऐसा बना दिया है जिसमे कुछ हो ही नहीं सकता । 


ग्रायंसमाज के पास बड़ा भारी संगठन है, परन्तु वह्‌ बेकार पडा हुम्ना है। 
अभी तक काग्रस के अपने भवन नही है, उनके प्रचारक नही है। झ्रार्य ससाज 
के पास प्रायः प्रत्येक बडे शहर में प्रयने भवन हैं, प्रतिनिधि सभ।ऐं बनी हुई है, 
जनता प्राय आर्य-समाजी विचारो के अत्यन्त निकट है । यह सब कुछ होते हुए 
आय समाज अपने सास्कृृतिक कार्यक्रम मे इसलिए पिछडा हुआ है कि इसने 
राजनीति का पल्‍ला कभी का छोडा हुआ है। भ्रगर भ्रार्यसमाज किसी प्रकार 
भी राजनीति को अपना सके तो इसके सब कार्यक्रमों मे जान ग्रा सकती है, 
इसमें पुन' प्राणप्रतिष्ठा हो सकती है, तब युवकों का फिर से भ्रायंसमाज केन्द्र बन 
सकती है । 


यह पुछा जा सकता है कि आांसमाज को पुनर्जीवित करने की 
आवश्यकता ही क्या है ? कोई सस्‍्या सदा बनी रहे, यह कोई श्रावर्यक बात 
नही । भगर वह जनता को अ्रपील करती है, तो रहेगी, नहीं करती तो खत्म 
हो जायेगी | क्या आवश्यकता है कि सिर्फ आंसमाज को पुनर्जीवित करने के 
लिए आयंसमाज के साथ राजनीति का पलला बाधा जाये । भ्रगर राजनीति के 
बगैर आर्यसमाज जिंदा रह सकती है, तो जिये, नही रह सकती, तो समाप्त हो 
जये। इस दृष्टि से तो हरेक धामिक सस्था को जिंदा रखने के लिए उसके 
अनुयायी उसका राजनीति के साथ पल्ला बाँधने लगेंगे और फिर घामिक बखेडे 
खडे हो जायेंगे। इसका उत्तर यही है कि झ्राय-समाज केवल धामिक-सस्या 
नही नही है। ग्रायंसमाज राजनीति में भाग ले, सिर्फ इस दृष्टि से मैं नही 
कहता कि आर्यसमाज केवल धामिक-सस्था नहीं है, परन्तु श्रायंसमाज के सभी 
नेता सदा से झ्रा्मंसमाज के चौमुखे कार्यक्रम पर बल देते रहे है। प्रायंसमाज 
का धार्मिक प्रोग्राम है, और बडा जबर्दस्त है, इससे इन्कार नही किया जा 
सकता, परन्तु धामिक कार्यक्रम के साथ-२ आयंसमाज का सामाजिक, 
सास्कृतिक, चारित्रिक तथा शिक्षा सम्बन्धी कार्यक्रम भी है। ऋषि दयानद ने 
सत्यार्थ-प्रकाश मे जो कुछ लिखा है वह सब ग्रायं-समाज का कार्यक्रम है। मैं 
आयंसमाज को पुन जीवित करने के लिए नही कहता कि वह राजनीति में भाग 
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ले, परन्तु मैं तो यह कहता हूं कि श्रायंसमाज अपने चौमुख्े प्रोग्राम को अपने 
हाथ मे ले। क्या कारण है कि हम केवल ईश्वर, जीव, प्रकृति तक ही अपने 
को सीमित रखे ? हमारे कार्यक्रम में यह क्यों नहीं आता कि म्युनिसिपैलिटी, 
डिस्ट्रिक्ट बोर्ड, एसेम्बली के सदस्य आर्य समाजी विचारों के हो जो शीघ्र से 
शीघ्र आरयंसमाज के सास्कृतिक, सामाजिक, चारित्रिक तथा शिक्षा सम्बन्धी 
विचारो को क्रिया रूप में परिणत करे। हिन्दु, सिख, ईसाई, मुसलमान तो है 
ही सिर्फ घामिक सस्थाए, उस दृष्टि से झ्रायंसमाज सिर्फ धामिक सस्था नही है, 
अगर हो ही गई, तो इसके रूप को बदलना आवश्यक है। हमे इस बात को 
समभतना होगा कि आर्यसमाज ने पग्रजो के काल में अपने बचाव के लिए सिर्फ 
धामिक सस्था होने के रूप को धारण किया था, अस्ल में ऋषि दयानन्द ने इसे 
यह रूप नही दिया था। ऋषि दयानन्द का मन्तव्य एक ऐसी सस्था उत्पन्न 
करना था जो चौमुखा कार्य कर, चौमुखी लडाई लडे, और किसी क्षेत्र से अपने 
को भ्रलग न रखे । हाँ, यह प्रश्न जरूर बना रह जाता है कि जब आर्य समाज 
का धाभिक कार्यक्रम भी है, तब वह अ्रगर राजनीति मे प्रवेश करेगी तो अपने 
धामिक प्रोग्राम को भी प्रचलित करेगी और इस अवस्था में यह एक 
साम्प्रदायिक कार्य हो जाएगा । 


इसी समस्या का हल करने के लिए ऋषि दयानद ने अपने ग्रथो में तीन 
सभाझ्रो का वर्शान किया है। “धर्माय सभा, 'विद्यार्य सभा', “राजाये सभा! 
कोई समय था जब आये समाज सामूहिक रूप से तीनो सभाझो का कार्य करता 
था | ग्राय॑ समाज की अ्रन्तरग सभा ही जलसे करती थी, प्रचार करती थी, 
उपदेश कराती थी, वही स्कूल-कालेज खोलती थी, ग्रुरकुल खोलती थी, वही 
समय पडने पर राजनैतिक प्रइनो का भी हल कर देती थी। पहले-पहल ्राय॑- 
समाज की दिक्कत पेश आयी । देश मे विदेशी लोग शासन कर रहे थे, परन्तु 
ऋषि दयानद ने घोषणा की थी विदेशी राज्य कितना ही अच्छा हो वह देशी 
राज्य का स्थान नही ले सकता | आर्य समाजी क्या करते ? उन्होने पेट पालने 
के लिए रोटी भी कमानी थी, विदेशियो की नौकरी भी करनी थी, उन्हे 
थे अपना क्षत्र भी समभते थे। इस दुविधा मे से निकलने का सबसे उत्तम 
उपाय तो यह था कि वे “राजायं-सभा' की स्थापना कर देते, और जो आार्य- 
समाजी दम-खम वाले होते, वे “राजार्य-सभा के सदस्य होकर उसके नाम से 
विदेशियों से टक्कर लेते, जो इस दिशा में कार्य न कर सकते, वे 'धमाय-सभा 
तथा विद्यार्य सभा के सदस्य रह कर उसके द्वारा अपना सेवा-कार्य जारी रखते । 
उस समय के आयं-नेताओ ने सोचा होगा कि विदेशी लोग “राजायं-सभा' 
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के नाम से भी चिढेंगे, और उसके बहाने प्रायंसमाज का कार्य नहीं चलने देगे, 
इसलिए उन्होने राजनीति को सामयिक तौर पर अ्रलग कर दिया, और अपना 
कार्य सिर्फ प्रचार करने तथा स्कूल-कालेज-गुरुकुल खोलने जो “धर्माय-सभा' 
'विद्याय-सभा' के कार्य थे वही तक परिमित कर दिया । जब शुरू-शुरू मे 
'धमाय -सभा' तथा “विद्यार्य -नभा' की अलग-२ स्थापना भी नही की गई थी, 
बहुत पीछे जाकर, जब ध्म-प्रचार और विद्या-प्रचार के कार्य बहुत वढ़ गये 

तब किसी-१ प्रतिनिधि-सभा ने अपने क्षेत्र मे दो सभाए बनाई, और भिन्न-२ 

रूचि के अनुसार कोई 'घर्माय-सभा' और कोई “विद्याय -सभा' मे कार्या करते 

लगे । क्योकि किसी भी सत्थ। के पिछले इतिहास को भुलाया नहीं जा सब ता 
इसलिये यह बात तो ठीक है कि आरार्य समाज साकुहिक-रूप से राजनीति से 
क्योकि अब तक भाग नही लेता रहा, तो अ्रब भी न ले, परन्तु तिस प्रकार आर्य 
समाज ने अपने प्रचार-कार्य के लिए 'धर्माय -सभाओ' की स्थापना की है, जिस 

प्रकार उसने अपने शिक्षा-सम्बन्धी कार्य के लिए 'विद्यार्य सभाओ्रो' की स्थापना 
की है, उसी प्रकार पपने शुद्ध सास्क्रतिक तथा शिक्षा कार्यो को सशक्त बनाने 
के लिए 'राजाय-सभा' की स्थापना करके राजनीति मे भाग क्यो न ले ? 


जैसा ऊपर कहा गया है, राजाय॑ सभा का काम आ्रायंसमाज के सास्कृतिक 
तथा शिक्षा सबधी दृष्टिकोण को राज-शक्ति का सहारा देना होगा। राजार्य- 
सभा की स्थापना करते हुए श्रायंसमाज को यह तो निश्चित कर लेना होगा 
कि राजाय॑-सभा के तत्वावधान में जो झ[ग्रसमाजी एसेम्ब्रलियो तथा पालिया- 
मेट मे चुने जायेगे उन्हे यह समझ कर ही जाना होगा कि इस देश मे हिन्दु, 
मुसलमान, ईशाई झादि सभी-धर्मो के लोगों को रहना है, सभी को अपने- 
ग्रपने धर्म की स्वतन्त्रता होगी, राज्य की तरफ से किसी के धर्म मे 
हस्तक्षेप नहीं होगा, परन्तु जहा तक सस्क्ृति का तथा शिक्षा का सबंध 
है वहा तक आर्यंसमाज की शक्ति से चुने हुए सदस्यों को पूरे बल से इस बात 
का प्रयत्न करना होगा कि इस देश की सस्कृति का निर्माण तथा विकास 
पाइ्चात्य ढंग से न हो, इस देश की शिक्षा का विकास इस प्रकार से हो जिससे 
हमारे देश के युवक इस देश की सस्क्ृति के रग मे रगे हो। देश का झ्राविक 
निर्माण तथा सास्कृतिक-निर्माण-ये दो वाते है जिस पर भिन्‍ल-भिन्‍न संगठन 
भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार से बल देते है। झाधिक-निर्माण पर बल देने वाले अपने 
को यही तक सीमित रखते है कि सब को भर पेट खाना मिले, पहनने 
को कपडा मिले, रहने को मकान मिले, श्राथिक-विषमता दूर हो, कोई बहुत 
ग्रमीर, कोई बहुत गरीबन हो। इससे भ्रागे देश का क्या होता है, इससे 
उन्हें कोई सरोकार नहीं। जितनी राजनैतिक-सस्थाएं है, वे यही अपना 
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कार्य-क्षेत्र समझती है। परल्तु क्या देश का निर्माण वस इतने से हो जाता 
है? खाना मिले, कपड़ा मिले, मकान मिले, पैसा मिले--इस सब मिलने 
के बाद रेडियो तथा टेलीवीजन मे गन्दे, अइलील गाने सुनने को मिले, सिनेमा 
घरो मे जवान लडकियों का नगा नाच देखने को मिले, बड़े-बड़े घरो के लडके 
बन्दूक-पिस्तौल लेकर दिन-दिहाड़े बेको पर डाके डाले, बड़े-छोटे घरो की 
लडकिया, बहु-बेटियाँ जराव घरो में नाच, राग-रग मनाए--इस तरफ किस 
का ध्यान जाता है ? अगर 5सी राजनैतिक नेता से पूछा जाय कि रोज-२ 
रेडियो से ये जो गीत चिघाड़ा जता है--"हम ठुम एक कमरे मे बन्द हो, और 
चाबी खो जाये”- विस गीत को सुनकर य्राज वच्चा-बच्चा यही तराना उडाता 
फिरता है, क्या यही देश का निर्माण हो रहा है ? तो नेता जी का इस प्रश्न 
के सबध मे क्या उत्तर है ? ग्रर्ल मे, देश के सामने दोनों विकट समस्याएं 
है-आ्थिक समस्या तथा सास्कृतिक समस्था। ग्राथिक समस्या पर राज- 
नैतिक लोग अपना दिमाग लडाते रहे, इस पर किसी को आपत्ति नही हो 
सकती । आश्थिक-आ्राधार पर काग्रेम, सोशियलिस्ट, कम्यूनिस्ट, जनसबी--जो 
भी मैदान मे आये ठोक है, परन्तु--क्योकि देश की समस्या सिर्फ आर्थिक ही 
नही है, सास्क्ृतिक भी है, इसलिए भारतीय सस्क्ृति पर बल देने वाली सस्था 
--अ्रायंसमाज--का भी “राजायं-सभा' के निर्माण द्वारा राजनीति में प्रवेश 
करना ग्रावश्यक है। सब आये समाजियो के 'राजायं-सभा' के सदस्य बनने की 
ग्रावश्यक्ता नहीं, सब ग्रायसमाजी “धर्माय्र-सभा” या “विद्या्य-सभा' के 
भी तो सदस्य नहीं है। 'राजाय॑-सभा' ग्रायंसमाज का राजनैतिक पक्ष 
होगा जिसका मुख्य उद्देश्य एसेम्बलियो तथा पालिया/मेट मे इस घोषित 
उहंझ्य से प्रवेश करना होगा कि वे देश का निर्माण करने मे भारतीय 
सास्कृतिक दृष्टिकोण को पुष्ट तथ। क्रियात्मक रूप देने मे राजनंतिक-शक्ति का 
सहारा चाहेगे | भ्रगर कोई कहे कि रेडियो पर गदे गीत गाने की स्वतत्रता 
होनी चाहिए, सिनेमा में नगा नाच करने तथा दिखाने की छट होनी चाहिए, 
अगर कोई कहे कि यूरोप की तरह लडके-लडकियों को विवाह के पूर्व यौन- 
सबंध करने को ग्राजदी होनी चाहिये, तो कहने दो उन्हे, यह सब तो हो ही रहा 
है, परन्तु ऐसेम्बलियो तथा पालियामेट मे ऐसे लोगो का रहना भी जरूरी है, 
जिनका मुख्य उहं श्य श्राथिक समस्या का हल करना न होकर इस नारकीय 
विचारधारा पर लगाम डालना हो । झ्राथिक-सम र्या का हल करने पर तो सभी 
लगे हुए है, इतनो के लगे होने पर वह तो कभी-न-कभी हल होगी ही, परन्तु 
सास्कृतिक-च[रित्रिक-भविष्य के युवा-युवतियों के जीवन-निर्माण की समस्या पर 
किसका ध्यान है ? यही समझा जा रहा है कि सव को भरपेट खाने को मिल 
जाय, अमी र-गरीब का भेद मिट जाय, तो देश मे स्वर्ग उतर ग्राथेया । यह कोई 
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नहीं सोचता कि खाने-पीने वाले, मकान-महल वाले सब भौतिक सुख-सपदा 
पाकर भी ग्रगर चरित्र खो बँठे, तो सब कुछ पाकर भी कुछ न पा सके । 
आ्राज इस चरित्र पर क्सी राजनैतिक नेता का ध्यान नहीं जाता क्योंकि 
उनका अपना चरित्र ही डावाडोल है। इसी चरित्र-निर्माण को--जिसे मैंने 
सास्कृतिक दृष्टिकोण कहा है--भारतीय राजनीति में उच्च-शिखर पर ला 
बैठालने के लिये प्रार्यसमाज द्वारा .'राजाय-सभा' के सगठन की आवश्यकता है 
जिसके तत्वावधान मे चुने .जाकूर हमारे प्रतिनिधि देश की विधानसभाश्रों मे 
इस नए दृष्टिकोण की हल चल मचा दे, ठीक ऐसी हलचल मचा दे जैसे 
कम्युनिस्ट कम्युनिज्म की, सोश्यिलिस्ट सोश्यलिज्म की हलचल मचाया कमते 
हैं। चरित्र निर्माण के इस पक्ष को विधान-सभाग्रो तथा ससद में आग की 
लपटो की तरह जगा देना 'राजाय-सभा' के तत्वावधान मे चुने गए सदस्यों का 
मुख्य लक्ष्य होना चाहिये । 


ग्रब प्रश्न यह रह जाता है कि चरित्र-सम्बन्धी सदाचार की जो बातें हम 
ने लिखी है जिन्हें हमने भारतीय सस्कृति का नाम दिया है उन्हे तो सब कोई 
मानते है, भारत मे ही क्‍या सब देशो मे मानते है, फिर उन्हे भारतीय-सस्कृति 
क्यों कहा जाय, और उसके लिए आयंसमाज को ही क्यो राजनीति मे प्रवेश 
करने की जरूरत हो | यह ठीक है कि सब देश वैयक्तिक तथा सामाजिक चरित्र 
की भी बात करते है, परन्तु बात ही तो करते है, चलती बांत करते है 
व्यवहार मे चरित्र कहा है ? हमारी राजनीति ऋषि दयानन्द या महात्मा 
गाधी की राजनीति नहीं है। यह ठीक है कि शराब नहीं पीनी चाहिए, सब 
कोई इसे मानते है, परन्तु पब्लिक मे शराब न पीने को लेक्चर भाडकर प्राइवेट 
मे वे इसकी बोतलो पर बोतले खाली कर देते है, यह ठीक है कि रिहवत नही 
लेनी चाहिए, इसे वे भी उच्च-धोखा स्वीकार करते है, परन्तु रिश्वत ले-लेकर 
उनके बंक के खाते दिनों-दिन बढते जाते हैं, यह ठीक है कि सरकार का काम 
नवयुवकी तथा नवयुवतियों के लिए ऐसा सामाजिक वातावरण उतपन्न करना है 
जिससे उनके चरित्र का निर्माण हो, परन्तु सरकार द्वारा सचालित रेडियो तथा 
टेलीवीजन मे गन्दे, अइलील गाने तथा दृश्य रोज दिखलाये जाते है, यह ठीक है 
कि अ्रमोद-प्रमोद के लिए जनता को सिनेमा-नाटक की जरूरत है , परन्तु इन्ही 
सिनेमा-नाटकों को देखकर हमारे युवक युवतियों का भ्रपहरण करना, बैंको की 
डकैतिया आदि सीख जाते है परन्तु राजनैतिक नेताओं के झ्राथिक-समस्याओं मे 
ही उलभे रहने के कारण इधर किसी का ध्यान नहीं जाता, यह ठीक है कि 
पिछले २५ साल से हर विधान-सभा मे, शिक्षा-सुधार की रट लगाई जाती है, 
जिस दिन देश स्वतत्र हुआ उस दिन जो बच्चा पैदा हुआ वह आज स्वय बच्चो 
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का बाप हो चुका है, परन्तु हमारी शिक्षा का रूप ग्राज भी जहां का तहा खड़ा 
है। क्या इस सब का यह भ्र्थ नही कि हमारे राजनैतिक क्षितिज में एक भूचाल 
लाने की जरूरत है, राजनैतिक क्षेत्र मे ऐसे लोगों के प्रवेश करने की श्रावश्यकता 
है तो अमीरी गरीबी की समस्या को हल करने के लिए हमारे नेता कितना 
जोर लगा रहे है उन्हें तो उतना जोर लगने ही दे परन्तु उसके साथ देश के 
सास्कृतिक-निर्माण, चारित्रिक उत्थान की आवाज भी उसी तरह बुलन्द करते 
रहें । आ्राज सस्कृति का अर्थ नाचना-गाना समभा जाता है। हमारे देश से 
सांस्कृतिक-दल विदेशों मे भेजे जाते है, विदेशों से सास्कृतिक-मडलिया हमारे 
देश में भ्राती हैं। ये सांस्कृतिक-मिशन कया होते हैं? नाचने-गाने वालो के 
समूह होते हैं । थे इस सारे दृष्टिकोण को बदलना होगा | कोई युग था जब 
अ्रशोक ने सास्कृतिक मिशन देश-विदेश भेजे थे। आ्राज तक उनकी छाप लका, 
वर्मा, चीन, जापान, इंडोनेशिया में मौजूद है। अशोक-चक्र को हमने भ्रपना 
राष्ट्रीय चिन्ह मानता है। क्या भ्रशोक ने नाचने-गाने वाले विदेश भेजे थे ? 
हमारे किस राजनैतिक नेता का सास्कृति के इस पक्ष की तरफ ध्यान है ? अगर 
हमने सब झ्राथिक समस्याओं का हल कर लिया, ग्मीर-गरीब का भेद मिटा 
दिया, समाजवाद की छाया में सारा देझ श्रा गया, परन्तु समाजवादी ग्राथिक 
समस्याओं से मुक्त होकर चैन की बसी बजाते हुए घर मे बैठ कर शराव की 
बोतले उडेलने लगे, नाच-गाने मे मस्त रहने लगे, रेडियो, टेलीविजन ही देखते 
रहे, तो उनकी सिर्फ आ्थिक-समस्या हो तो हल हुई उन्होंने इसानियत का 
सवाल तो नही हल किया ! हमारे कथन का यह भ्र्थ नही है कि हमारी राजनीति 
में चरित्र को, हमारी सस्कृति को कोई स्थान नही है, है--परल्तु आवान्तर रूप 
से है, जो कुछ है, वह न होने के बराबर है, कभी-२ उससे चरित्र का विनाश भी 
हो रहा है । इस राजनीति में चरित्र का जबरदस्त पुट देने की प्रावश्यकता है, 
बिना चरित्र का पुट दिये हमारी राजनीति फैल हुई जाती है, हम जिस 
राजनीतिक या भ्राथिक सगठन की रचना करते है उसी मे साथ-२ भ्रष्टाचार के 
बीज पनपते जाते हैं क्योकि चारित्रिक-निर्माण की तरफ हमारा ध्यान नही है । 


यह ठीक है कि इने-गिने आय समाजियों के विधान-सभाग्रो या ससद मे 
आ जाने से देश मे नैतिक परिवर्तन नहीं हो जाएगा। परन्तु इस मे सदेह नहीं 
कि जो नैतिकता के, सस्क्ृति के, चरित्र के नारे को लेकर चुने जाय गे, वे बीस- 
तीस भी होगे, तो देश की राजनीति को नैतिक मोड दे सकेगे। झ्रब तो वहा 
कोई इस ग्रावाज को उठाने वाला हो नही है। जो कोई झ्रायं समाजी वहा जाते 
है, वे केवल ग्रायंसमांज पर नही जाते, किसी पार्टी विशेष के बल पर जाते हैं 


(१६) 


और इसलिए ग्रपने को उत्त पार्टी का पहले, और आ्रायंसमाज का पीछे मानने 
लगते है। यह कहा जा सकता है कि यह काम ग्रायतरभाज हो क्यों करे, यह तो 
सब-किसी के करने की बात है । ठोक है, संव-किसी के करने की बात है परन्तु 
करता तो कोई नहीं । राय समाज सदा से इस दिशा में काम करता रहा है, 
ग्रपती नीव पड़ने के दिन से करता रहा है, इसलिए ग्राज जब हम इस संस्था की 
नींव पड़ने की शताब्दी मनाने जा रहे है, तब ग्रा्मंसमाज की गति-विधि को 
व्यापक बनाने के लिए, देश के हित के लिए यह घोषित कर देना चाहिए कि 
ग्राम समाज गाव-२, जिले-२, प्रात-२ मे 'राजाय-सभा का संगठन बनागेगी, 
उस संगठन द्वारा सीधी देश की राजनीति मे प्रवेश करेगी, उसका उह्ध्य 
राज्य-शत्ति के माध्यम से भारतीय-सस्कृति का प्रचार करना होगा, युवकों तथा 
युवतियों के चरित्र का निर्माण करना होगा, शिक्षा-सस्थाओं का भारतोय दृष्ठि- 
कोण से सुधार करना होगा, रेडियो-टेलीविजन-सिनेमा-ताटक आदि में 
प्रइलीलता का लोप करा होगा, यह सब कुछ करते हुए वह किसी के धर्म- 
विशेष मे हस्तक्षेप नहीं करेगी, वध्रोकि उसका उद् इथे एक परिमित सीमा में 
बधा हुआ होगा, ऐसी सीमा मे बधा होगा जिसका-चरित्र निर्माण-का हिल, 
मुसलमान, ईसाई, मुंसाई, काग्रे सो, तान-कांग्रेसी, सोशलिस्ट, कम्युतिस्ट सभी 
प्रनुभव करते है, परन्तु जिसकी तरफ कोई ध्यान नहीं देता, परन्तु जिस ध्यान 
ने देने के कारण देश आगे बढ़ता-२ पीछे खिसकता जाता है, जिस ध्यान न देने 
के कारण हमारा सब किया-कराया मिद्ठी मे मिला जाता है। यह काम प्रार्य 
समाज ही कर सकता है, और ग्राज इस काम के करने का समय ग्रा गये है। 
स्मारिका दिस० १६७४ से साभार | 


राष्ट्रभाषा सम्मेलन या अंग्रेजी हटाओ 
सम्मेलन ? 


किक 
छ0 जा0 वल॒फ्रासाप वह्टिव्क 


भाषा के प्रइन पर आर्य समाज को नये सिरे से विचार करने की जरूरत 
है। हम यह देख रहे है कि आर्थर समाज के हर बड़े उत्सत्र पर राष्ट्रभाषा 
सम्मेलन का आयोजन किया जाता है तथा आर्य समाज के ग्रलावा अन्य कई 
संस्थाएं भी हिन्दी या राष्ट्रभाषा के प्रचार के लिए कटिबद्ध है तथापि स्वतन्त्र 
भारत में हिन्दी का प्रभाव दिनोदिन गिरता जा रहा है। इसका क्या कारण 
है? इस कारण को यदि नहीं खोजा गया तो ग्रगले हजार बरस तक राष्ट्र 
भाषा सम्मेलन करने के उपरात भी हिंदी अपने स्थान से एक भ्रगुल आगे 
नही बढेगी । 


वास्तव में राष्ट्रभाषा का प्रचारक यह नहीं जानता कि उसका ग्रसली 
दृश्मन कौन है ? यह है-अग्रजी | जब तक अग्रेजी का दबदबा खत्म नहीं किया 
जायेगा, हिंदी कभी श्रागे नही बढेगी। हम लोग हिंदी चलाने की बात करते 
है कि अपने बच्चो को अग्रेजी माध्यम की पाठ्यालाओं में भेजना पड़ता है, 
नौकरी प्राप्त करते के लिए अग्रेजी का इस्तेमाल करना पडता है श्रौर देश मे 
चलने वाला सारा ऊचा काम-काज भ्रग्रेजी मे होता है। अ्रब ग्राप हिंदी की 
जय बोलते रहिये लेकिन हिंदी जहा है, वही रहेगी । 


आज हिंदी को चलाने के बजाय भ्रग्रजी को हटाने की जरूरत है ! भ्रग्नेजी 
हटाओ्री का मतलब यह कतई नही है कि हमे भ्रग्रेजी से नफरत है। किसी भी 
भाषा या साहित्य से कोई मूर्ख ही नफरत कर सकता है, यदि कोई स्वेच्छा से 
प्रग्ने जी या दुनिया को अन्य भाषाएं पढ़ना चाहे, उनके माध्यम से ज्ञान का 
दोहन करना चाहे तो हमे प्रसन्‍नता ही होगी। लेकिन ग्रार्पत्ति तव उपस्थित 
होती है जब ज्ञान के एक साधन को रुतबे का, विशेषाधिकार का, शोषण का 
हुथियार बना लिया जाय । 
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अग्रेजी हटाग्रो श्रान्दोलन अग्न॑ जी का नही, बल्कि उसके रुतबे का, 
विशेषाधिकार का, उसकी शोषणकारी प्रवृत्ति का विरोधी है। इसलिए हमने 
कहा 'अ्ग्न॑ जी हटाओ्रो' हमने यह कभी नहीं कहा कि अग्र जी मिठाग्रो' । 
ग्रब सवाल यह है कि अग्रेजी कहा से हटे ? न्यायालय से हटे, राजकाम से हटे, 
कारखानों से हटे, फौज से हटे, भ्रस्पताल से हटे, पाठशाला प्रयोगशाला से हटे, 
घर-द्वार-बाजार से हटे | हट कर कहा जाए ? पुस्तकालयो में जाए, विदेशी 
भाषा-शिक्षण सस्थानों मे जाए। वही भी सारी जगह घेरकर पसरे नहीं। 
दुनिया की ग्न्य भाषाओ्रों के लिए भी थोडी-थोडी जगह खाली करे। हटना 
उसे सभी जगह से पडेगा । कही से थोडा, कही से ज्यादा । 


लुधियाना के कुछ श्रायं॑ समाजी बघुओो ने मुक से कहा कि 'भग्नजी 
हटाओ्ो' मे निषेधात्मकता की गंध श्राती है । यह “निगेटिव' नारा है। मैंने 
पूछा, भ्रहिसा क्‍या है, अस्तेय क्या है, श्रपरिग्रह क्‍या है, ब्रह्मचर्य क्या है ? क्या 
ये सब निषेध के सिद्धांत नहीं है ? झ्रायं समाज के सस्थापक महषि दयानन्द 
ने पाखड-खडिनी पताका फहर।कर बुराइयों को टक्कर मारकर गिराने का 
जो साहस पैदा किया, क्‍या वह निषधात्मक नहीं है ? सत्यार्थ प्रकाश के 
ग्राखिरी चार समुल्लासो में क्या स्वामी जी ने पाखडो को बेरहमी से नही 
ढहाया है ? महात्मा गाधी का 'प्रसहयोग' क्या था ? इदिरा गाधी का 'गरीबी 
हटाओ' क्‍या है ? यह नारा निषेधात्मक ही नही है, बल्कि 'प्रग्नेजी हटाओ" की 
भोंडी-सी नकल भी है, (क्योकि गरोब्री तो मिटाई जानी चाहिए ।) निषेध से 
डरिये मत । सृष्टि के नियम को समझ्िए | बिना ध्वस के निर्माण नहीं हो 
सकता । छोटा-सा मकान भी बनाना हो तो नीव खोदनी पडती है। जो खुदाई 
के डर से नीव नही डालता, उसके मकान का भ्रजाम क्या होगा ? वही होगा 
जो पिछले पच्चीस वर्षों मे हिंदी का हुआ । हिंदी वाले लोग ग्रग्नेजी को हटाये 
बिना हिंदी को लाना चाहते थे। नतीजा क्‍या हुमा ? अग्रेजी अपने स्थान पर 
जमी रही और हिंदी तथा अन्य भारतीय भाषाश्रों मे एक नकली लडाई चल 
पडी। अश्रग्रेजी हटाओ ग्रादोलन इस नकली लडाई का विरोध करेगा। वह 
समस्त भारतीय भाषाओं को भ्रग्रेजी के वर्चस्व के विरुद्ध एक सशक्त चट्टान की 
तरह खडा करना चाहता है । जब तक गग्रेजी नही हटती, भारतीय भाषाएं 
एक नही होगी । 


पग्रेजी हटओ आदोलन और हिंदी चलाग्रो आदोलन में भो बुनियादी 
फके है । हिंदी प्रादोलन वाले लोग चाहते हैं कि भ्रग्रेजी का स्थान हिंदी ले ले। 
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उन्हे इस बात की चिता नहीं है कि अ्ग्रेजी की तरह हिंदी भी शोषण का, 
विशेषाधिकार का और रुतबे का हथियार वन सकती है। अगर हिंदी के आने 
का नतीजा यह हो कि अन्य भाषा वालो के लिए नौकरियों का, ग्रवसरों 
का, आगे बढने का मार्ग दुर्गंम हो जाए जो फिर हिंदी को लाने से फायदा क्या 
हुआ ? वह भी भ्रग्रेजी की तरह देश में गैर-बराबरी को बढाएंगी | फर्क इतना 
होगा कि ग्राज भ्रग्रेजी के क/रण जहा दो प्रतिशत लोग सारे देश को रौंद रहे 
हैं, वहा ३० प्रतिशत लोग बाकी ७० प्रतिशत लोगो के साथ अन्याय करेगे। 
ग्रार्थ समाजियो को हर अन्याय के विस्द्ध लडना चाहिए। चहे वह छोटा हो 
या बडा। मैं नहीं चाहता कि मेरी मातृभाषा वही घिनौना का करे जो कि 
अग्रेजी कर रही है। इसीलिए हम सारे देश मे हिंदी को थोपने के विरोधी 
है । 


इसका मतलब यह नही है कि हमने सारे देश को जोडने वाली भाषा के 
सवाल पर विचार नहीं किया है। सारे देश को जोडने वाली भाषा कोई भी 
भारतीय भाषा हो सकती है। लेकिन इस काम के लिए हिंदी सबसे श्रधिक 
अनुकूल भाषा होगी क्योकि किसी भी एक भाषा को तुलना मे इसके बोलते 
वाले सबसे ज्यादा है, इसकी लिपि- देवनागरी-सरल और वैज्ञानिक है तथा 
यह भाषा भारत के सबसे बडे इलाके मे बोली जाती है। जहा तक हिंदी देश 
की सारी भाषाओं को जोडती है, वहा तक हिंदी को लाने मे हमे कोई एतराज 
नहीं है। लेकिन हिंदी अन्य भाषाओं का हक मारे, यह उचित नहीं है। हर 
प्रदेश मे, उस प्रदेश की भाष। पूरो तरह से चलनी चाहिए । केंद्र मे भी प्रदेशों 
से भ्राने वाले लोगो को भ्रपनी-२ भाषा के जरिये नौकरी पाने, ससद मे बोलने, 
न्याय पाने और शिक्षा पाने का पूरा अधिकार होना चाहिए । उन्नति के ग्रवसरो 
में हिंदी को श्राड़ नहीं झरना चाहिए। हिंदी का काम केवल विभिन्‍न भाषा- 
भाषियों के बीच सतर्क स्थापित करना है। केंद्रीय सरकार और कंद्रीय 
सस्थाओ्रों का अपने तई सारा काम काज केवल हिंदी मे चल सकता है, चलना 
चाहिए । लेकिन प्रदेशों से उनकी भाषा में आने वाले पत्नो को केन्द्र के द्वारा 
न केवल स्वीकार किया जाना चाहिए बल्कि उन्हीं की भाषा में उन पत्रों का 
जवाब दिया जाना चाहिए। किसी व्यक्ति, सस्था या प्रादेशिक सरकार को 
इसलिए घाटे मे नहीं रखा जाना चाहिए कि बह हिंदी मे प्रवीण नही है । 


इस कार्य को कम खर्वीला और सुगम बनाने के लिए यह आवश्यक है कि 
हर सरकारी विभाग के साथ कुछ मनुवादक सलग्न कर दिये जाय । ऐसे 
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अनुवादक भी हो सकते है, जो कि तीन-२ च/र-२, पाच-२ भाषाएं एक साथ 
जानते हो । इन आनुव(दको पर होने वाला खर्च अनिवार्य अ्ग्रेजी को चलाए 
रखने के लिए होने वाले खर्च से निश्चित रूप से कम होगा । 


सोवियत सध और यूरोप के उन देशो मे जहा ग्रनेक भाषाए बोली जाती 
है वहाँ ऐसा ही किया जाता है। कोई भी देश ग्रनुवाद के खर्चे के डर से किसी 
विदेशी भाषा को अपने झाप पर नहीं लादता। देशी भाषाश्रो की सास्कृतिक 
और ऐतिहासिक पृष्ठ-भूमि एक होने के कारण उनमे परस्पर अनुवाद करना 
इतना सरल होता है कि कुछ ही वर्षो मे बहुत से लोग अपने श्राप कई भाषाएं 
सीख जाते है श्र फिर ग्रनुवादको की जरूरत नही रहती, जैसा कि स्वीटजरलेड 
और युगोस्लाविय। मे हुआ है। 


इस बात पर आपत्ति की जा सकती है कि सरकार अपना समय राज- 
काज में लगाये या वह इन भाषाझ्रों के चक्कर मे पड जाए। मै पूछता हू कि 
अगर जनता से सीधे उसकी जुबान मे उसके द्रु ख दर्द नहीं सुनोगे और सीधे 
उसकी जुबान मे उसकी समस्याझ्रो का समाधान नही दोगे तो अच्छा और 
सच्चा राज-काज कैसे चलाओश्रोगे ? नकली समस्याग्रो और उनके नकली 
समाधानों का राज-काज तो इस देश मे पिछले पच्चीस साल से चल ही रहा 
है। अगर आप देश के एक औसत ग्रादमी को यह विश्वास दिलायगे कि बड़े से 
बडे स्तर पर भी उसकी भाषा को नीचा नहीं देखना पड़ेगा तो काम-चलाउ 
हिंदी सीखने मे उसे ज़र। भी एतराज नहीं होगा । आज दक्षिण का आदमी 
हिंदी का विरोध क्यो करता है ? सिर्फ इसलिए कि उसे डर है कि उसकी 
नौकरिया चली जायेगी। वह प्रवसरो की दौड मे पिछंड जायेगा। हिंदी ऑदोलन 
ने. (हिदी-हिंदी चिल्लाकर इस डर को बढाया है इस डर को पुख्ता तौर पर 
खत्म किया जाना चाहिए। यह डर तभी खत्म होगा जब कि ग्रग्नेजी हटेगी । 
अग्नेजी हटेगी तो उत्तर भारत के लोग दक्षिण की भाषाएं सीखेंगे। अग्रेजी 
रहती है तो उत्तर भारत के लोग सोचते है कि तमिल, तेलुगु, कन्नड, 
कलयालम सीखकर क्या करेगे ? अग्रेजी मे ही बात कर लेगे। इसी प्रकार 
दक्षिण वाले भी सो वते है । जब अग्रेजी मे काम चल जाता है तो हिंदी क्‍यों 
सीखे ? इस प्रकार अ्ग्रेजी की कृपा से उत्तर-दक्षिण के बीच सच्चा मेल- 
मिलाप ही नही होता । अग्रेजी के जरिये जो नकली मेल-मिलाप होता है, वह 
भी कितने लोगो का ? २ प्रतिशत लोगो का भी नही । इन्ही दो प्रतिशत लोगो 
का काम चल रहा है। बाकी ६८ प्रतिशत लोगो का काम ठप्प है। उनके 
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जीवन मे अधेरा ही अबर। है। अधेरे वाले लोगो में दक्षिण और उत्तर की 
सभी साधारण जनता शामिल है अग्रेजी हटाओ आदोलन देश के करोडो 
लोगो को अबेरे से उजाले की ओर ले जायेगा। वह उत्तर और दक्षिण मे, 
पूरब और पश्चिम मे कोई भेद नही करेग। । उसके लिए सारे देश की गरीब- 
ग्रामीण, दमित, पीडित, विपनन्‍न जनता एक है। वह इस सामान्य जनता की 
भाषाओं को आगे लायेगा और एक छोटे से छोटे श्रादगमी के दिल में भी यह 
अहसास पैदा करेगा कि वह अपनी भाषा के जरिये बड़े से बड़े पद पर पहुंच 
सकता है। इसी आधार पर मै कहता हू कि अग्रेजी हटाओ मनुष्य मात्र को 
मुक्ति का श्रॉदोलन है। 


इस सक्षिप्त लेख मे मैंने भ्रग्नेजी हटाओ ग्रादोलन पर मोटे तौर से विचार 
किया है। (इस विषय पर मेरे विचार विस्तार पूर्वक जानने के लिए पढिये-- 
“अ्रग्नेजी हटाओ . क्यो और कंसे ? पुस्तक”) अच्छा तो यह हो कि अपनी 
जन्म शताब्दी के ग्रवसर पर आये समाज अग्रेजी हटाओ आदोलन को सारे देश 
में फैलाने का सकल्प करे । शुरू शुरू मे चार-पाच बडे-बडे काम किये जाये । 
जैसे . 
१ संघ तथा प्रादेशिक लोक-सेवा आयोगो की परीक्षा से अग्रेजी की 
अनिवायंता समाप्त करवायें । 
२ ग्ग्रेजी माध्यम वाले स्कूलो को बद करवाये । 
स्कूलो और कालेजो मे श्रग्न जी की ग्ननिवार्य पढाई खत्म करवाये । 
४, न्यायालयों और विधान सभाओ मे अग्र जी के प्रयोग को अवैधानिक 
घोष्ति कराये | 
५ बाजारों और घरो पर लगे अग्रेजी नामपटो को पोते । 
इन सब कार्यों को करने के लिए आये समाज को पत्र-व्यवहार, वार्ता, 
प्रचार, प्रदर्शन, सत्याग्रह, घरना, घेराव तथा अन्य ग्रहिसक कार्यों के 
लिए तैयार होता पडेगा। हैदराबाद और पजाब के सत्याग्रहो की भावना को 
जगाना होगा | यदि आये समाज इस मह॒त्‌ कार्य का बोफ अपने कधो पर उठा 
ले तो एक बार फिर लाखो नौजवान उसके आाक्रो5 मे आ जायेगे। 


स्मारिका दिस० १६७५ से साभार। 


सृष्टि जब तक हें अमर 
हो तुम तुम्हारे गान तुलसी | 


छ0--डा0 अम्निका प्रसाद वाजपेयी 
एम० ए०, पी-एच० डी०, डी० लिट० 


प्रध्यक्ष, हिन्दी-विभाग, गुरुकुल कागडी विश्वविद्यालय 
हरिद्वार 


प्रत्येक भाषा को गौरव प्रदान करने वाले उसके कवि अथवा साहित्यकार 
ही होते है। हिन्दी भारत की जनभाषा तथा राष्ट्रभाषा है। महर्षि दयानन्द ने 
भी सस्कृत को अपने प्रचार का माध्यम न बनाया हिन्दी को बनाया था । इसका 
कारण स्पष्ट है कि सस्कृत को सामान्य जनता न बोलती है और न समभती 
है भ्रस्तु श्रायंसमाज का प्रचार जनता की भाषा में किया जाना उचित था। 
ताकि उसे सामान्य जन समभ सके । जनता द्वारा प्रयुक्त हिन्दी अ्रवधी, बुनभाषा 
तथा खडीबोली रही है। हिन्दी का अ्रधिकाश साहित्य ग्रवधी तथा ब्रजभाषा 
मे लिखा गया है। भारतीय जनता मे सबसे ग्रधिक प्रचार तुलसी के काव्य का 
है। उसमे भी सर्वाधिक लोकप्रिय ग्रन्थ उनका रामचरित मानस है। मानस की 
विशेषता यह है कि वह लिखा तो भ्रत्यन्त सरल भाषा मे गया है परन्तु उसके 
भीष्म ग्रत्यन्त गृढ़ भाव भी भरे हुए है। कवि ने भ्रपना सिद्धान्त भी यही रखा 
था, 
यथा-- 
सरल कवित कौरति बिमल, सोइ आ्रादर्रह सुजान। 
सहरण बयर बिसराह रिपु, जो सुनि कर्राह बरवान। 


(रामचरित मानस/बालकाए्ड/१४/दोहा/१) 


इसका ग्र्थ यह है कि बुद्धिमान लोग उसी कविता का आदर करते हैं जो 
सरल हो तथा जिसमे निर्मेल चीजो का गायन हो साथ ही जिसे सुनकर शत्र- 
गण भी स्वाभाविक शत्रुता को भुलाकर उसकी प्रशसा करने लगे। 
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इससे श्रेष्ठ सिद्धात कदाचित ही किसी कवि का रहा होगा। अन्य 
कवियों के काव्य का श्र्थ समभने के लिए तो विद्धानों की अपेक्षा होती है । 
परन्तु एक तुलसी का काव्य ही ऐसा है जिसे हिन्दी भाषा का सामान्य ज्ञान 
रखने वाला व्यक्ति भी भली प्रकार समझ सकता है। इसके साथ ही बडे से 
बडे विद्धानो के हेतु उसमे प्रकाण्ड पाण्डिव्य विद्यमान है। 


कवि ने जिस “राम” के चरित्र का गायन किया है उसका उल्लेख वेदो 
में मिलता है । डा० कामिक वुल्के की “राम कथा के प्रथम श्रध्यक्ष में तथा 
माधवाचार्य कृत “पुराण दिग्दशन के पृष्ठ २६५ पर वेदों से दिए गए उदरणों 
से प्रगट होता है कि उस समय भी दशरथ, सीता और राम के नाम प्रसिद्ध थे । 
यदि इसे न भी स्वीकार किया जाये और इतिहासकारों के मतानुसार यही 
माना जाये कि राम का समय वेदों के पश्चात्‌ रहा होगा तो भी उक्त कथन 
पर आ्राच नही झ्राती क्योकि पहले जिन झब्दों का प्रयोग भाववाचक सक्ञात्रो 
के रूप में किया जाता रहा हो उनका प्रयोग बाद में व्यक्तिवाचक सज्ञाओं के 
रूप भे किया जा सकता है। अनेक स्थानों एवं व्यक्तियों का नामकरण करते 
समय झ्ाज भी यही परम्परा प्रचलित है। तुलसी ने स्पष्ट लिखा है-- 


नानापुराण निगमागम सम्मत यद्‌ रामायणे निगदित क्वचिदन्यतोदपि। 
(बालकाण्ड/७) 
इसके साथ ही यह भो उल्लेख किया है-- 
बदो चारिड बेद, भव-करिधि-बोहित सीस | 
जिन्हाह न सपनेहु खेद, बरनत रघुबर बिमल जस ॥ 
(र|मचरितमानस/बालकाण्ड/१४/सो रम/२) 


उपर्युक्त सोरठे भे कवि का श्राशय स्पष्ट है कि वेदों मे राम का यश 
नीमंत है भ्रौर वेदवाणी कभी मिथ्या नही हो सकती । 


कवि ने "राम नाम का चयन वेदसम्मत मांग को अपनाने के लिए किया 
होगा इसमे कोई सन्देह नही। एक स्थल पर उनकी वेद-प्रास्था इस प्रकार 
प्रगट हुई है। | 
बरत धरम नहि आरास््रम चारी। 
स्र्‌ति-बिरोध-रत सब नर नारी ॥ 


(रामचरितमानस/उत्तरक।"्ड/६८/१) 
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उपर्युक्त प्रसग मे कवि ने स्वाभाविक चार आश्रमो तथा चार वर्सों के 
महत्व को वेदसम्पत पद्धति पर स्वीकार करने की प्रेरणा प्रदान की है जिसमें 
कर्तव्य (या कर्म) की प्रधानता है। उदाहरणार्थ परशुराम के माता-पिता 
ब्राह्मण होने पर भी कर्म से क्षत्रिय होने के कारण वे राजकि कहलाए तथा 
जन्म से माता-पिता क्षत्रिय होने पर भी कर्ष से ब्राह्मण होने के कारण विश्वा- 
मित्र जी ब्रह्मषि कहलाए। वेद के अनुयायी मह॒षि दयानद ने इसी सिद्धान्त 
का अनुमोदन किया है। उनके ग्रनुसार मनुष्य जन्म से नहीं कर्म से महान 
बनता है। 


तुलसी के 'राम' का स्वरूप त्रिभावात्मक है। एक भाव के भ्रनुसार वे 
अहंकार का त्याग तथा निष्काम भाव के ग्रहण के द्वारा शान्ति प्रदान करते 
है। द्वितीय भाव के द्वारा वे निष्काम भाव से समस्त जगत की सेवा करने की 
प्रेरणा देते हैं तथा तृतीय भाव के द्वारा वे एक अनुकरणीय झ्रादर्श चरित्र भी 
प्रस्तुत करते हैं। क्रम-विपयंय से कह सकते है कि कवि ने राम के द्वारा 
आदश्श-प्रनुकरएण, लोकसेवा तथा आत्म शान्ति की प्रेरणा प्रदान की 


है। 


तुलसी ने समन्वय के द्वारा अपने काव्य में समस्त श्रष्ठ विचारों को 
लाने का प्रयास किया है। इसके लिए भी कवि ने 'राम-नाम को आधार 
बनाया है। संगुण तथ। निगु ण दोनो भक्ति पद्धतियों का समन्वय केवल 'राम' 
नाम के द्वारा कराकर कवि ने अद्वितीय कौशल का परिचय दिया है। कवि 
का कथन है कि ब्रह्म के दो स्वरूप होते हैं-एक को सगुण कहते हैं तथा दूसरे 
को निगु ण। इन दोनो स्वरूपो के विषय मे विद्वानों मे पर्याप्त मतभेद है परन्तु 
राम का नाम ऐसा है जिपका प्रयोग दोनो ही करते हैं। भ्रस्तु इन दोनो के 
मध्य समन्‍्वय स्थापित करने का कार्य रामनाम ही कर सकता है। कवि ने 
यहा तक कहा है कि 'राम' नाम इन दोनो के बीच दुभाषिए का काम करता 
है । 
यथा-- 

देरिवर्ग्राह रूप नाम आधघीना । 

रूपग्यान नहिं नामबिहीना ॥ 

रूपबिसेष नाम बिनु जाने । 

करतलगत न परहिं पहिचानें ॥ 

सुमिरिय ताम रूप बिनु देखे । 
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ग्रावत हृदय सने बिसेखे ॥ 

नाम-हूप-गति ग्रकथ कहानी । 

समुझत सुखद न परति बखानी ॥ 

ग्रगुत संगुन बिच नाम सुसाखी । 

उभय प्रबोधक चतुर दुभाखी ॥ 
(रामचरितमानस/बालकांड/२१/२-४) 


कवि का समन्वय केवल भक्ति के मार्ग तक ही सीमित नही है | कवि ने 
भाषा के क्षेत्र मे भी समन्वय स्थापित किया है। भारतीय जनता जिस भाषा 
को सरलता से समझ सकती है वह भाषा तुलसी के काव्य के ग्रतिरिक्त ग्रन्य 
किसी महाकवि के काव्य मे उपलब्ध नहीं होती। इस दृष्टि से तुलसी सवे- 
श्रंष्ठ कवि है। 


कवि के काव्य की एक प्रन्य विशेषता उसको मर्यादा के प्रति ग्रत्यन्त 
ग्राकषंण है। समाज की प्रतिष्ठा उसके मर्यादा-पालन पर हो निर्भर है। इसके 
साथ ही ऐसे साहित्य को ही समाज मे आदर प्राप्त होता है जिसमे ग्रशलीलता 
ने हो। इस दृष्टि से तो यहाँ तक कहा जा सकता है कि तुलसी का काव्य 
अपनी उपमा नहीं रखता तुलसी के काव्य को पिता पुत्री को पढ़ा सकता है 
जबकि अन्य महाकवियों के काव्य को पढाना कठिन है। उनमे श्ू गार के 
ऐसे स्थल ग्रवश्य मिल जाते है जो मर्यादित नहीं कहे जा सकते जबकि तुलसी 
के काव्य मे एक भी ऐसा स्थल उपलब्ध नहीं होता। 


अस्तु हम कह सकते है तुलसी हिंदी के सर्वश्रंष्ठ कवि है । उनकी 
कविता का जितना प्रचार देश-विदेशो मे हुआ है उतना हिंदी के किसी दूसरे 
कवि का नहीं हुआ | भ्स्तु उनका नाम ग्मर है। 


वेदिक धर्म की विशेषता 


छ0--डॉ0 छरिद्ल पात्ठी जात्ठ 
पलिमय! पी-एचा0जली0 


(आज के युग में “आग ग्रौर “हिंदू” को पर्यायवाची मान लिया गया 
है। यह मन्तव्य कहाँ तक सही है, यह मतभेद का विषय हो सकता है। 
सभवत्त क्यों, निश्चय ही भ्रायंसमाज के अनुयायी इस मत के पोषक नहीं होगे । 
कईयो के विचार से “हिन्दू” शब्द ग्रार्यों के लिए मुक्लमानों का दिया तथा 
"काफिर” प्र्थ का वाचक है, इसलिए आर्यों के लिए “हिन्दू” शब्द का प्रयोग 
अनुचित है। पर ये सभी मत अपने-२ वैयक्तिक दृष्टिकोण के निर्देशक है। 
प्रस्तुत लेख मे लेखक ने “ग्रार्य ” शब्द का बहुत व्यापक अर्थ लेकर उसका क्षेत्र 
वेदों से आज तक माना है। इस लेख में लेखक ने श्रार्य धर्म का जो स्वरूप 
प्रस्तुत किया है, वह माननीय है।) 


आयंत्व या आय धम की कोई निश्चित व्याख्या करना तथा उसके ग्राधु- 
निक दृष्टिकोण और दर्शन को सरल पर सार गरभित शब्दो मे प्रस्तुत करना 
कठिन है । इसके कारण की खोज करने के लिए हमे दूर जाने की ग्रावश्यकता 
नही है। ऐसा कोई झ्रार्य धर्म ग्रंथ नही है जिसके बारे मे यह कहा जा सके कि 
बह आर्य धर्म के भ्राद्श पर चरमोवित करता है, अथवा आय धामिक-भावो 
को पूर्णंतया प्पने अन्दर समेटे हुए है। ऐसा कोई भी ईशदूत, भ्रवतार अथवा 
देवी मानव श्राज तक नही हुआ्ना, जिसके बारे मे यह कहा जा सके कि वह दैवी 
ज्ञान का एकमात्र व्याख्याता ग्रौर ईश तथा मनुज के बीच एकमात्र सेतु है। 
जो ग्राय धर्म पर अधिकार पूर्वक अपने विचार व्यक्त करना चाहता है, उसे 
सर्वप्रथम आ्रायं धामिक साहित्य के सागर का मन्थन करना होगा तथा सामान्य 
आरा जीवन मे प्रप्रत्यक्ष रूप से जो भाव ग्रोत प्रोत है उन भावों को ग्रहण 
करने के लिए उस जीवन के निकटतम सम्पर्क में आना होगा । 


तथापि जिसका जन्म गौर लालन पालन एक न्यूनाधिक धामिक वृत्ति 
वाले परिवार मे हुआ है, परिणामस्वरूप जिसने आय धर्म के भावों को थोडा 
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बहुत जाना और समझा है तथा जो तत्त्वचिन्तन के क्षेत्र मे भी प्रवेश पा चुका 
है, उसके लिए यह सभव है कि वह स्थूल रूप से आर्य घामिक वृत्ति को तथा 
ग्राय धमं के आधार को ग्रभिव्यक्त कर सके । तो भी उसका यह प्रयत्न किन्ही 
अंकदाओ से अवश्य बधा हुआ रहेगा। साथ ही उसे इस बात को भी स्वीकार 
'करने के लिए तंयार होना होगा कि उसके द्वारा व्यक्त किए गए विचारों में 
आय धर्म-साहित्य के रथी और धर्त तत्त्व के विशेषज्ञो द्वारा सशोधन भी किए 
जा सकते है। मतलब यह कि वह अपने विचारों को अन्तिम मानकर यह 
ग्राग्रह न करे उसके विचारों को सभी लोग स्वीकार करे। कहने की झरवश्य- 
कता नही, कि इस लेख करा लेखक श्पनी मर्यादाश्रो को स्वीकार करता है 
और अपने लेख मे सशोधन की सभावनाग्नी को भी स्वीकार करता हुआ खुले 
दिल से सशोधन के लिए प्रपने निबन्ध को प्रस्तुत करता है। 


कुछ लोगो ने प्रार्य धर्म को नास्तिकता से पूर्ण भोगवादी बताया, तो 
किसी ने उसके मूर्तिपूजा के पक्ष को लेकर उसकी श्रालोबना की, तो कुछ ने 
उस धर्म पर तथाकथित निराशावाद, भाग्यवाद तथा श्रकमंष्यतावाद का झ्रारोप 
लगाकर उस धर्म के विरुद्ध श्रपनी धारणाग्रों को प्रकट किया तथा झ्राय॑ धर्म 
के प्रति भ्रवमानपूर्ण विचार भी ब्यक्त किए। पर प्रार्य धर्म पर उपरोक्त सभी 
आलोचनाये जहा तहां से प्राप्त तथा असन्तोषजनक रीति से विशलेषित तथ्यो 
पर ही ग्राश्वित होतो है। ऐसे समय श्रालोचक यह भी भूल जाते है कि प्राणमय 
जीवन दर्शन किसी एक विशिष्ट जाति, युग या देश की सम्पत्ति नहीं होता, 
बल्कि ऐसा जीवनद्शन सर्वत्र और सब समय जन्म लेता रहता है। कोई 
व्यवस्था हर दृष्टि से पूर्ण तथा व्यापक नहीं हो सकतो। हर व्यवस्था मे भ्रप- 
वादों की संभावना ग्रवश्य रहती है। पर साथ ही यह भी सत्य है कि किसी 
संध्या या धर्म मे कितने भी दोष हो, तो भी उसमे ऐसे अ्रनेक मृल्यवान्‌ तत्त्व 
अवश्य रहते हैं कि जिनके कारण उस सस्था या धर्म की कीमत पहचानी जा 
सकती है । केवल थोड़े से-दोष के कारण किसी संस्था या धर्म की सवंतोमुखी 
निन्द। अनुचित और आलोचक के सकुचित मनोवृत्ति का द्योतक है। आयंधरम के 
पक्ष मे यह बात तो नितान्त सत्य है कि यह धर्म अत्यन्त उदार है, यह मानवता 
की विशालता तथा सत्य की अनेक पक्षीयता में विश्वास करता है। (सत्य का 
एक ही पक्ष मानना सत्य को सकुचित बनाता है, जबकि सच्चाई यह है 
कि सत्य हमेशा बृहत्‌ ही होता है।) ग्रायं धर्म कभी भी कतिपय जड़-सिद्धान्तो 
की सीमा मे कुठित नहीं होता, ग्रपितु सदा लूतन व्यवस्थाओ, नये सपोजनो एवं 
मोद्धिक..जैबनदशनो का स्वागत करने के लिए सदा तत्पर रहता है। इसी 
कारण इस ग्रारयंधर्म को सनातन धर्म भी कहा जाता है। अर्थात्‌ यह वह धर्म 
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है जो सदा से है ग्ौर सदा रहेगा । इसका सनातनत्व ही वह तत्त्व है कि जो 
आयंधर्म की उस शक्ति की व्याख्या करता है जिस शक्ति के कारण यह धर्म 
इतर धर्मों को ग्रात्मसात्‌ करके आत्मरक्षा भी करता है। प्रश्न यह है कि बदि 
आये धर्म इतना शक्तिशाली है, तो उसके अनुयायियों की आ्राज यह भबनति 
क्यों ? उत्तर है-आय धर्म के अनुवायियों को अपने एक ध्येय को छोड़कर 
चतुर्मुखी प्रवृत्ति हो उनकी अवनतिका कारण है। एक मनुष्य कुछ मील पूर्व 
दिशा में चले, कुछ मील दक्षिण दिशा में चले, कुछ मील पश्चिम मे चले भ्रौर 
कुछ मील उत्तर मे चले, तो वह अपनी मजिल पर तो पहुंच ही नही सकता, 
साथ ही उसकी गति में मन्दता आरा जाएगी। इसी तरह आय धर्म मे भी 
चतुर्मुखी प्रवृत्ति होने के कारण उसकी गति मे मन्दता भ्रा गई, लिहाजा आ्राये- 
धम को लोग निराशावादी, भाग्यवादी भ्रकर्मथ्यतावादी आदि न जाने क्या क्या 
समभ बेठे | 


यहा तक जो कुछ लिखा गया, उससे ग्रायधमंभाव या धर्मवृत्तिकी दो 
विशेषताये तो स्पष्ट हो जाती है--(१) प्रार्यधर्म में उदारता का भाव तथा 
कट्टरता का प्रभाव, (२) परिवर्तन के प्रति आस्थावान्‌ होते हुए भी किसी 
नवीन सिद्धान्त को सहसा अपनाने मे अ्रुचि । 


ग्रॉयधर्म की एक और भी विशेषता है। यह विशेषता है--उसकी 
अटपटी वाणी, परमेशको अ्रनेक परस्पर-विरोधी गुणों से मडित करने का 
प्रयत्त तथा उसकी यह मान्यता कि एक जीवनवृष्टि तथा जीवनर्माग भी उतने 
ही सत्य हो सकते है जितने कि दूसरे। आायंधर्म की इस विशेषता ने ग्रनेक 
विदेशी पर्यवेक्षकों को चक्कर में डाल दिया और वे आरयंधर्मकी सत्यनिष्ठा के 
प्रति झकालु बन गये। अ्रन्तिम विशेषता के झ्राधार पर यह कहा जा सकता 
है कि आयधर्म दूसरे धर्मों से विशोेध नही करता, क्योंकि यह धर्म दूसरे धर्मों मे 
निरदिष्ट मार्गों मे भी सत्य का दशन करता है। म्रयिधर्म अन्य धर्मों के समान 
दुराग्रही तथा कट्टू रपथी नही है। भ्रयधर्म का प्रमुख स्वर यही प्रतीत होता है 
कि प्रत्येक जन अपनी क्षमता, रुचि और विकासस्तर के श्रनुसार श्राचरण 
करे । ग्रार्यधर्म स्पष्टतया इस बात को स्वीकार करता है कि बहुरगी मानव- 
स्वभाव एक ही साचे में नहीं ढाला जा सकता, इसलिए मुक्तिमार्ग एक न 
होकर अनेक है। 


इसप्रकार वैदिकधर्म मे सहिष्णुता है, उदारता है, विशालता है भौर इतर 
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धर्मातुयायियों के प्रति सहानुभूति है। इसलिए वैदिकधर्म को सबधर्मों का 
समन्वय अ्रथवा एक सार्वेभौम घर्म कहा जा सकता है। वेदिकधर्म अपने 
उद्भव के लिए किसी अ्रवतार, पैगम्बर या तवीका ऋणी नहीं है, 
ने वह किसी एक धर्मग्रथ पर वह टिका हुम्ना है, वह धर्म तो 
बस्तुत. एक चयनमूलक समष्टि है। वैदिकधर्म उन सब विभिन्न मतों, और 
मार्गों की एक सगम्रहात्मक सज्ञा है, जिन्होने समय-समय परं भारत को उद्देलित 
किया, भले ही यह उद्वेलन या जागरण सगठित देशव्यापी श्रान्दोलनों के रूप 
में हुआ हो, या जहा तहा छिटपुट रूप मे । इन समस्त भिन्‍नतामूलक तत्त्वो से 
वैदिकधर्म का कलेवर बना है। उक्त समस्त तत्त्वों को “वेदिकधमं” इस 
प्रधिधानने एक सधीय एकता में गुफित कर दिया है श्लौर उन्हे एक समजा- 
तीयता की भावना प्रदान की है। इसके अतिरिवत वैदिकधर्मान्तर्गंत विभिन्‍न 
मतो और सम्प्रदायों मे कुछ अन्य भी सामान्यसूत्र है जोकि इन मती और 
सम्प्रदोयो पर विशिष्ट एकता की छाप लगाते हैं और उन्हे एक ही समष्टि के 
विभिन्न श्रगो के रूप मे दर्झ्ते है। वैदिकधमम इस प्रकार एक समष्टिगत धर्म 
होते हुए भी इसकी ग्रपनी स्वतत्र सत्ता है। 


यहा हमे एक भय के प्रति सचेत रहना है । वह भय यह है-हम देख चुके 
है कि वैदिकधर्म विभिन्न मतो की समष्टि होने के कारण इसमे भिन्न और बहुरगी 
तत्त्वो में कुछ तत्त्व उच्चश्रे णीय है और कुछ निम्नेश्र णीय, भ्रत यहा हमे इस 
भय के प्रति सचेत रहना है कि वेदिकधर्म की व्याख्या इन निमत्रश्न णीय तत्त्वों के 
ग्राधार पर न की जयये। (कई बार ऐसी व्याख्या क रने का प्रयास किया गया, और 
वैदिकधर्म का स्वरूप ही विकृत हो गया ।) वैदिकघम मे निहित उच्च तत्त्वों की 
कभी भी अद्ठ बना न की जाये। वैदिकधर्म मे निहितनिम्न भ्रे णीय तत्त्वो केश्राधार 
पर उसकी व्याख्या करना उसकी एकागी व्याख्या ही होगी। ऐसी व्याख्या मानवीय 
दुबंलता का एक दृष्टान्त है। इसी दुबंलता से प्रेरित होकर मनुष्य असावधानी 
पूर्वक सामान्यनियम स्थापित करता है और अपर्याप्त श्राधार पर उतावलेपन 
से अपने मत निर्मित करता है। समय-समय पर कई आन्दोलनो ने जन्म लिया, 
जैसे ब्रह्मसमाज, प्रायंसमाज । इन्होने वैदिकधर्म से उन आशक्षेत्रणीय तत्त्वो को 
दूर करके हिन्दूसमाज की धामिक चेतना को परिष्कृत करनेका प्रयास किया, 
परन्तु किसी न किसी कारणवश् ये आन्दोलन हिन्दूजाति को समग्र रूप से 
जगाने में ग्रसफल रहे। इसी कारण झाज भी हिल्दूधम मे परिष्कार करफे 
उसे जागृत झ्ावश्यकता बनी ही हुई है । 


वैदिकधर्म का ईश्वर के स्वरूथ के प्रति दृष्टिकोश अपना निराला है। वह 


(३२) 


मनुष्य को सृष्टि के प्रति एक अनोख! भाव रखने के लिए उपदेश देता है तथा 
मानव-व्यवहार का एक ग्रनृठा सिद्धान्त प्रस्तुत करता है। ईश्वर के स्वरूप के 
प्रति बेदिक धर्म का सामान्य दृष्टिकोण यह है कि वह ईश्वर को परम पुरुष 
मानता है, जिक्षने उद्देश्पपूरं क जगत्‌ कोधुष्टि की है और जो जगत का पोष और 
शासक है। ईवह्रको सवंगत, निराकार और निस्पुह ब्रह्म माना गया है। 
ईदवर के स्वरूप तेथ! ईश्वर श्रौर जगत्‌ के पारस्परिक सम्बन्ध के विषय में 
बैदिक धर्म मे अनेक दृष्टिकोण मिलते है, ये ऊपर से भिन्न भिन्न दिखाई देने 
पर भी इनका ग्रान्तरिक भाव एक ही है| 


इस ईश्वरवादी विश्वास ने कि परमेश एक चेतन्ययुक्त पुरुषोत्तम के रूप 
में समस्त प्रकृति में व्याप्त है, ग्रार्यों मे एक स्वगत श्रद्धामाव का निर्माण किया 
है । यह भी सभव है कि इसी विद्वास ने ग्रहिसा के सिद्धान्त के विकास में 
योग दिया हो और वैदिक धर्म को इतनी व्यापकता प्रदान की हो कि उसने 
सभी पशु श्रोर प्रस्तरादि जड़ पदार्थों में ईश्वर के सर्वव्यापत्व को स्वीकार 
किया । जैसा कि आज प्रतेक हिन्दु कहते है कि एक मूर्ति श्रथवा किसी पशु या 
अन्य प्राकृतिक भूत की पूजा करने मे हम वस्तुत उस परमात्मा की पूजा करते 
है जो कि समस्त प्रकृति मे व्याप्त है । पर मूरतिपूजा अथवा पशुपूजा आ्रादि के 
पक्ष में कुछ भी कहा जाए, यह तथ्य प्रकाटय है साधना का आधिक्य एक प्रचार 
के शैधिल्य को जन्म देता है तथा मन को धर्म के सत्यभाव से वियुक्त करता है । 


वैदिक धर्म को ब्रह्मवादी प्रवृत्ति की भी अ्रपनी विशेषता है। इस वादेन ने 
वैदिक धर्म मो एक शान्तता प्रदान की है तथा वह समदृष्टि भी दी है, जिसके 
भीतर ऊंच-नीच, सुख-दुख झादि समस्त भेद तिरोहित हो जाते हैं। निस्सन्देह 
ससार मे प्रत्यधिक आसक्ति को नियमित करने के साधन के रूप में ब्रह्मवाद 
का एक मूल्य है, क्योकि यह सिद्धान्त मानव मन की सासारिक वस्तुग्रों की निर- 
सारता के भाव से अवश्य भरेग।, परन्तु जेसा कि पअ्रनुभव ने श्रनेक बार बताया 
भी है, यह स्पष्ट है कि उक्त सिद्धान्त के प्रति विशिष्ट धाग्रह हमारी 
जीवनोन्मुखी प्रवृत्ति को शिथिल कर देगा तथा हमे प्रनेक निविवाद नैतिक 
मूल्यों जैसे-प्रेम, त्याग, सेवा आदि के प्रति भी उपेक्षापूर्ण बना देगा । 


वैदिक धर्म में स्वभाववाद का प्रभाव उस सुविश्यात क्मंसिद्धान्त में है, 
जिसके भ्रनुसार मानव-भाग्य का निर्माण एक अधयांत्रिक रूप में इस जगत्‌ में 
उसके द्वारा किए गए कर्मों से भागवत हस्तक्षेप से स्वतञ्नतापू्वंक होता है। कुछ 
विद्धानों ने कमंसिद्धान्त पर ये झ्राक्षेप किए है-(१) यह सिद्धान्त प्नब्ट के 
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मोक्ष के लिए कोई द्वार खुल! नही छोड़ता । (२) यह सिद्धान्त ऐसे पथ श्रष्टो के 
प्रति लोगो को उदासीन बना देता है (३) वे लोग सोचते है कि ये दुखी जन 
तो अपने पूर्व कृत कर्मों के कारण ही दुःख भोग रहे है, अत. इसमे कोई क्या कर 
सकता है ? ये दु ख तो इन्हे भोगने ही पड़ेगे। (४) इस प्रकार सुखीजन दु खी- 
जनो की सहायता करने के लिए कभी ग्रागे नहीं झ्राएग्रे । इस प्रकार सारा 
नीतिशास्त्र (६॥08) व्यर्थ हो जाएगा । 


उनक॑ ये आ्राक्षेप इसी कारण है कि उन्होने कमंसिद्धान्त की व्याख्या बहुत 
है| सकुचित तथा सीमित अ्र्थों मे की है। यदि 'कम' शब्द के श्र्थ को विस्तृत 
किया जाए और कर्म के अन्तर्गत मनुष्य के बाह्य व्यापारों के साथ साथ 
ग्रान्तरिक भावनाग्रो, अभिवृत्तियों प्रौर सकलपों को भी शामिल कर लिया 
जाए, तो कर्मशासन के अधीन मानव-जीवन का चित्र बैसा रुक्ष, कठोर तथा 
नोरस नही दीखेगा। क्योकि किसी दुष्कर्म को करने के बाद होने वाले 
पश्चात्ताप तथा उसके बाद से सदा सत्कर्म करने का सकल्प भ्रादि उन शक्तियों 
को जन्म दे सकते है, जो उपरोक्त दुष्कर्म के उदीयमान कुफलो को बाधित या 
नष्ट कर देगी। दूसरी ओर जब सुखीजन भी इस बात की कत्पना करेगे कि 
वे भी अपने कर्मों के परिषाकस्वरूप इसी प्रकार कभी दु ख में पड सकते है और 
उस भ्वस्था मे उन्हें भी दूसरो की दया तथा सहानुभूति की श्रावश्यकता होगी, 
तो वे भी दूसरों के प्रति दया तथा सहानुभूति का भाव दिखायेगे । 


कर्म सिद्धान्त का पूरक पुनजन्म सिद्धान्त है। यह अनिवार्य नही है कि 
किसी व्यक्ति के कर्मों के समस्त परिणाम एक ही जीबन की सीमाओं में भोग 
लिए जाएं । सामान्यत. यही होता है कि एक जन्म मे किए गए कर्मों मे से कुछ 
के परिणाम दूसरे जन्म में भोगने के लिए छोड दिये जाते है। इस प्रकार एक 
जीवात्मा को अनेकानेक जन्मों की श्र खला मे तब तक बधना होता है, जब 
तक कि उसके कर्मों का आयव्यय बराबर न हो जाए। कर्मों के आयव्यय के 
बराबर हो जाने पर जीवात्मा पुन्जन्म के बधन से मुक्त हो जाती है शोर 
परमात्मा में लीन हो जाती है। पुनर्जन्म सिद्धान्त के गुणावगुण कुछ भी हो, 
कम से कम यह सिद्धान्त एक सुन्दर ढग से इस जगत मे दृष्टभाग्य-भेदों की 
व्याख्या करता है। इसके अ्रतिरिक्त इसकी सत्यता पर प्रकाश डालने वाले 
साक्ष्य की भी कमी नहीं है प्रस्तुत स्थल पर वेदिक धर्म ईसाई तथा मुसलमान 
चर्म से बहुत भिन्न है, जिनके मत मानवात्मा की मृत्यु-परवर्ती दशा के विषय 
में नितान्त भिन्न हैं। 
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कर्म सिद्धान्त से भिंश्न और उसकी अपेक्षा अधिक व्यवहारमूलक 
निष्काम-कर्म-सिद्धान्त है। निष्काम-कर्म-सिद्धान्तः गीता की शिक्षा का मूलमत्र 
है। सक्षेत्र उक्त सिद्धान्त यह है कि यह देखते हुए कि कर्म ही जीवन की 
आत्मा है निष्क्रिवंता भ्रथवा अनिर्णीतता अनुचित है और प्रत्येक व्यक्ति को 
दुृढ़सकल्पपूर्वक कर्म करना चाहिये, परन्तु उसके किसी कर्म में कर्म-फल 
विषयक चिता नहीं होनी चाहिये । मनोविज्ञान यहा एक प्रइन उठा सकता है-- 
क्या कर्म करने मे किसी व्यक्ति की मानसिक दशा नितान्‍्त रूप से निस्पृहता 
की हो सकती है और क्या उसके मन में कही पर कोई ठोस लक्ष्य नही होगा ? 
उत्तर मे कहा जा सकता है कि मात्र कतंव्य पालन से प्राप्य आनन्द के रूप मे 
ठोस लक्ष्य होगा और प्रस्तुत सदर्भ में निस्पृहतां का ग्रर्थ केवल कतंव्य-कर्म में 
सकुचित स्वार्थ की दृष्टि का गाव है! कोई यहा यह प्रश्न भी कर सकता है, 
क॒तंव्य क्या है एव कतंव्य के विषय मे गीता क्या कहती है ? वस्तुत' गीत। इस 
प्रश्न को अधिकाशत अनुत्तरित छोड देती है, कारण कर्तव्य का सर्वदा पूर्व-- 
निर्धारण नहीं किया जा सकता और कंव्य किन्ही विशिष्ट परिस्थितियों पर 
निर्भर होता है, परन्तु एक सर्वोच्च करतंव्य, कतंव्यों के कतंव्य का वह अवश्य 
निर्देशन करती है भौर वह कतंव्य है “अपने समस्त कर्मो में एकान्तत. स्वार्थे- 
मय भावनाग्रों का त्याग ।” यह प्रइन भी किया जा सकता है कि किसी व्यक्ति 
को स्वार्थहोन क्यो होना चाहिये एवं स्वार्थ शून्यता के आ्रादश का ताकिक 
ग्राधार क्‍या है ? उक्त प्रइन का यह उत्तर हो सकता है कि स्वार्थशून्यता श्रपने 
में ही शिवम्‌ है तथा श्रपनी तकंसम्तता के निम्मित्त वह अपने से परे किसी 
पदार्थ की अपेक्षा नही करती । यहा यह कहा जा सकता है कि गीता व्यवहार 
के एक भव्यतम्‌ सिद्धान्त की व्याख्या करती है और यह ठीक ही है जो वह 
प्रबल आकर्षण की जननी बनी है, केवल भारत मे हो तहीं १रच्तु अनेक 
सभाओ मे ग्रन्यत्र भी | 


यद्यपि गीता निष्काम कर्म सिद्धान्त को सर्वंगत ग्रपौरुषेय जूगदाधार के 
तान्त्रिक सिद्धान्त पर- छोड देती है, तथापि उक्त सिद्धान्त की व्याख्या परमेश 
विषयक उस अन्य सिद्धान्त के श्राधार पर भी की जा सकती है जिस सिद्धान्त के 
अनुसार परमेश एक महान्‌ कलाकार या एक महान्‌ खिलाडी है जो कि क्रीडा- 
निममित्त एवं स्वान्तगंत आ्रानन्द बाहुलय अ्रथवा उल्लसमय प्रेम के श्राधीन जगत्‌ 
को उत्पन्न करता है। यह देखते हुए कि समस्त मानव कृत्यो व भावों को सत्य 
तथा फलप्रद होने के निमित्त चरमतत्त्व की ग्रोर निहारता है, यह स्पष्ट है कि 
इन कृत्यों व भावों के अचल मे स्वाथहीन प्रेव होना चाहिए । 
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भिन्‍न और परस्पत विरोधी दीखने वाले विचारों को मिलाने की, तथा 
किसी वस्तुत व्यापक और सर्वतोमुखी दर्शन निर्माण की दिज्ञा में बैदिक- 
मनोवृत्ति ने जो परिश्रम किया है वह झनेक उन सूत्रों, बीजाक्षरो, एवं सक्षिप्त 
वाक्यो मे व्यक्त है जोकि लगभग आर्यो के जिद्ठाग्र पर वास करते हैं और 
* तनिक क्षोभ के सयोग से ही बाएती के रूप में निकल उठते है। एक ऐसा सूत्र 
है-धर्म, श्र्थ, काम, मोक्ष और इसका तात्पर्य है कि जीवनोहेश्य चतुर्मूख होता 
है जिसमे पोरपकार, अर्थोत्पादन, इन्द्रियजन्यसुख तथा मोक्ष होते है । एक अन्य 
सूत्र है--कर्म, ज्ञानमार्गं, कमंभार्गं, भक्तिमर्ग यानी श्रात्म लाभ के तीन 
बेकल्पिक मार्ग होते है--ज्ञानअ्रधान मार्ग, कर्अधानमार्ग एवं भक्तिप्रधानमार्ग । 
एंक तीसरा सूत्र जो कि एक सुसंगठित एवं सुनियोजित जीवन के चार आश्रम- 
स्थलों को निर्दिष्ट करता है जो कि निम्नोक्त है--ब्रह्मच्य, गाहंस्थ्य, वानप्ररथ, 
सन्यास । इस सूत्र अथवा सक्षिप्त दर्शनोक्ति के अनुसार एक सुनियोजित जीवन 
के चार क्रमिक भाग हैं जो साधारण शब्दों मे इस प्रकार बतलाये जा सकते 
है-- इक लौकिक जीवन की तंयूयारी, इह लौकिक जीवन, पारलौक्कि जीदन 
की तैयूय,री, पारलौकिक जीवन । इत्यादि २ ॥ 


वेदिकधमं पर्वो, उत्सवो और तज्जनित उल्लासानुभूतियों की परम्परा से 
विभूषित है। वैदिकघर्म के उत्सव व सम।रोह अधिकाशत प्रक्ृतिको विभिन्न 
भावभगिमाओ के चतुरदिक घूमते है और एक आर्य के प्रकृति-प्रम तथा प्रकृति- 
जीवन और म।नव-जीवन की सहचारिता के उसके भाव को प्रकट करते है। 
यह वेदिकधम्म का प्रकृति-प्रधान पक्ष है और वेदिकधर्म की उन मान्यताओं की 
ग्रोर सकेत करता है जिन में से एक यह है कि मानवात्मा तथा प्रकृति दोनों 
मे एक ही परमजीवन है और इस प्रक।र दोनो वस्तुत अभिन्‍न है, तथ। एक 
दूसरी वह है जिसके अनुसार परमेश एक विनोदप्रिय प्रेमी तथा सृष्टिकर्ता है। 
वंदिकधर्म का यह प्रकृति-प्रधान पक्ष कतिपय सीमाओो के अन्दर एक स्वस्थ 
ग्रौर सामान्य वस्तु है, परन्तु यह स्पष्ट है कि इसकी प्रबलता लोगो को जीवन 
के गभीर रूप के प्रति उपेक्षापुणां बना सकती है तथा उनमे एक उथलेपन के 
भाव को जन्म दे सकती है। आर्यों की प्रकृति के प्रति उक्त रागात्मक वृत्ति 
और प्रकृति के भिन्न विलासो मे उसके साथ उन्मुक्त साहचायय, प्राचिन यूनाती 
प्रकृतिपूजा की ओर सकेत करते है और तुलना तथा पारस्परिक आदान- 
प्रदान के प्रश्नो को उठाते है, परन्तु यह सब प्रस्तुत निवन्ध के विषय-वृ त के 
बाहर की बाते है। 


वेदिकधर्म के शब्द (पद) “धर्म ने अपने ठोक अर्थ के सम्बन्ध मै न 
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केवल ग्रार्यंतरों बरन्‌ प्रनेक ग्रार्यों के समक्ष भी कुछ कठिनाई प्रस्तुत की है। 
आजकल 'धर्म इस पद का प्रयोग ग्रग्रेजी पद 'रिलीजन' के समानार्थंक पद के 
रुप में किया जाता है, श्रौर रिलीजन' के समान वेयक्तिक अ्रस्थाग्रों तथा 
संगठित सावंजनीन-सम्प्रदायो-का निर्देश करता है। वेदिकधरमशास्त्रों में कभी 
तो इस 'धर्म' पद का प्रयोग सामान्य-मानव कर्त्तव्य के ग्रथ मे होता है ग्रौर 
कभी केवल प्रातिगत ग्रथवा बरणगत कतंव्य के प्र में । इस शब्द के प्रत्य 
प्रध॑ भी है। परन्तु उन सब प्र्थों मे प्रवेश एक विशिष्ट समीक्षा का 
विषय होगा । 


वेदिकधम एक प्रकार के नैसगिक तथा पूर्व योजनापूर्णं स्वतत्त्र विकास का 
विषय रहा है। प्रपने वतमान रूप मे यह एक जटिल, लम्बी-चौडी, विशिष्ट 
रूप-रहित ग्रटपटी प्राचीन संस्था है, यद्यपि इसकी कोख में एक तात्त्तिवक, 
सप्राण इकाई है; प्रौर बही वस्तुत 'प्रायृत्व' द्वारा इगित धर्म है, ऐसा कहा जा 
सकता है। वैदिकपर्म की एकान्त प्रावश्यकता है उसका पुनर्गठन, उसके 
बिखरे हुए विचारों ग्रौर सम्प्रदायो, ग्रशृूखलित परिपाटियों और प्रथाग्रो ग्रादि 
की एक सुनियोजित अनुक्रम में सजोना। देखना है कि वेदिकधमं अपने 
विलक्षण ग्रोदाय ग्रौर विस्तृत दृष्टिकोण को पग्रक्षण्ण रखता है, प्रथवा अपने 
नव-सगठन-जनित उत्साह की भूमिका मे सकुचित ग्रहकारकी धाराप्रो में बह 
जाता है, श्रथवा विश्व में एक रूप, मत श्र आराधना के हेतु वह एक 
विस्तृत ग्रान्दोलन के नितान्त सक्रिय रूप को धारण कर लेता है। 


,वैदिक सस्क्ृृति का मर्म स्पष्ट करने वाली कहानी 
मृत्यु के कालदूत पृथ्वों पर आये 
छे0-लॉ०0 रामचरण महेन्द्र, जनी०परज०डी० 
“यह देखो, यह पहला कालदृत भ्रसयम है, यह हरी ग्राखोवाली ईर्ष्या, 
यह लाल नेत्रो वाला आवेश; यह मोटे पेट वाला लोभ, यह निष्दरता, यह 


अ्रशिष्टता, यह तृष्णा और यह आलस्य है। ये ग्राठो जहा रहेंगे, वहा मनुष्य 
धीरे-धीरे स्वय ही तुम्हारे मुह में आरा जाएगे।” 


“गत मेरा कार्य हतका हो गया।” कहकर मृत्यु ससार में उत्तर ग्राई । 
कक 


मा नो हेतिविवस्वत श्रादित्या क्ृत्रिमा शरू 
पुरा नु जरसो वधीत्‌ ॥ “ऋग्वेद ८/६७/८० 


ग्र्थात्‌ हमारा जीवन इस प्रकार हो कि हम पूर्ण प्रायु प्राप्त करे | हमारी 
झकाल मृत्यु न हो, इसलिए हम सयमित जीवन जिये । 


उस दिन ब्रह्माजी चिन्तित हो कर कुछ सोच रहे थे । मुख पर बिन्ता के 
चिह्न काले बादलों की तरह उभरे हुए थे। पहली बार वे विचारों मे डूबे हुए 
थे। 


उनका मुख्य कार्य सृष्टि का नव-निर्माण है। वे सुष्टि के जन्मदाता है। 
ग्रतेक प्रकार के जीवों को जन्म देना, उनके पालन पोषण की सुव्यवस्था और 
विकास की देखभाल उन्ही के जिम्मे रहती है। बडी ही उत्तरदायित्वपूर्ण कार्य 
है उनका ! 


यदि जीवो के उत्पादन और विकास के क्रम मे कमी थ्रा जाय, तो सृष्टि 


(३८) 


ही अन्त हो जाय ! ब्रह्माजी को यही ध्यान रहता कि जीवो के निर्माण में कमी 
न आये । वे अपना सारा समय निकाल सृष्टि को बढ़ाने मे ही लगे रहते । 
सृष्टि हर प्रकार भरीपूरी रहे, यही उनकी इच्छा रहती थी । 


जहा और जीव बढे, वही मानव-समुदाय भी बढे--बरह्माजी ने यह ध्यान 
रखा था। उन्होने मानव-समाज के प्रजनन बढ़ते रहने का उपक्रम किया था। 
ऐसी मोहक-मादक कामोत्तेजक प्रवृत्तिया प्रोत्साहित की थी कि प्रजनन बढ़ता 
रहा । मनुष्यो को सख्या उत्तरोत्तर अभिवृद्धि पर रही। जैसे एक माली को 
अपने खेत को लहलहाता, पुष्पित फलित होते देखकर आनन्द होता है, उसी 
प्रकार ब्रह्माजी मनुष्यो की सख्या बढते देख कर अह्लादित होते रहते थे | एक 
समय ऐसा आया कि वे जितनी जनसरुया चाहते थे, उतनी पूरी हो गई। ग्रब 
वे सतुष्ट हो गये कि सृष्टि का ग्रन्त नही होगा । 


लेकिन मनुष्यों ने प्रजनन कर्म पुरानी गति से फिर भी जारी रखा। 
उनकी भोगविलास की कामुक प्रवृत्तियो पर कोई रोकथाम न रही। वे दिन 
रात प्रजनन सम्बन्धी निद्यकायों मे ही लगे रहते, फलस्वरूप जनसख्या अना- 
पशनाप बढने लगी । भोजन मे कमी पडने लगी। ब्रह्माजी ने चाहा कि अब 
जनसख्या पर कुछ रोकथाम लगे, अन्यथा मनुष्यों को भूखा रहने को विवश 
होना पडेंग। ! वे ग्रयने ही बनाये मनुष्यों को क्षुवा-पीडित देख कर करुचापूरित 


हो उठे ! 


ग्राज वे प्रजनन बढते रहने से चिन्तित बैठे जनसंख्या के नियंत्रण पर 
विचार कर रहे थे | “इस अनियत्रित भ्रभिवृद्धि की रोकथाम कंसे हो ?” उनके 
स्वर में भुभलाहट थी ! 


यकायक क्षितिज पर उदित होती हुई रश्मि की तरह एक नया विचार 
उनके मनमे ग्राया, “कोई ऐसी शक्ति हो, जो बरबस जनसख्या पर नियत्रण 
करे | अनापशनाप बढती हुई जनसख्या को रोकने के लिए कोई ऐसी ताकत 
हो, जो भोजन झौर निवास के अनुपात मे जनसख्या को सन्तुलित कर दे !” 


बहुत सोचकर उन्होने अपने तपोबल से मृत्यु को जन्म दिया । मृत्यु एक 
नवोढा युवती के रूप मे ब्रह्माजी के सामने खडी थी | _उसने अपने पितामह को. 
आ्रादर पूर्वक प्रणाम किया | 


( २६ ) 


“पितामह ! मेरे जीवन का क्या लक्ष्य होगा ? मै इस संसार मे किसलिए 
पैदा की गई हैं ?” मृत्यु ने जिज्ञासा प्रकट की | 


“मै तो ससार का सष्टा हैँ । तरह तरह के ग्रच्छे बुरे जीवों को बनाता 
रहता हूँ । मैने तुम्हे भी बना डाला !” 


“फिर भी जन्म का कोई तो प्रशोजन होगा ही ?' मृत्यु बार बार पुछने 
लगी । 


“तुम जिद कर रही हो ।” 


“हर व्यक्ति का कोई न कोई लक्ष्य है। जन्म का प्रयोजन है । मेरे जन्म 
का भी कोई छिपा हुआ गुप्त भ्रभिप्राय होता ही चाहिए २” मृत्यु ने पूछा । 


“हा, है तो एक लक्ष्य ।” 


“वह क्या है, पितामह ? मुझे अपना काम बता दीजिये, जिससे खाली 
आलस मे न बैठकर अपना कार्य प्ररभ करू ।/ 


“ग्रब ब्रह्माजी को अपना ग्रभिप्राय स्पष्ट करना पडा! 

“मनुष्य-लोक में जनसल्या बडी तीब़ता से बढ रही है। प्रतिदिन हरक्षणण 
कीड़े मकोडो की तरह आ्रादमी बढ़ते जा रहे है। यहा तक कि उन्हे भूखे मरने 
की नौबत ग्रा गई है। स्थान तक कम पडने लगा है अब !” 


“यह तो आपकी सृष्टि है। झ्राप जितना च।हें बढा सकते है ।” 


“लेकिन उसमे सन्तुलन भी रहना चाहिए। कुछ नियत्रण जरूरी है ।” 
“फिर मै क्या सहायता कर सकती हू, पितामह ? ग्राज्ञा दे ।” 
मन में उद्विनता लिए टीस भरी आवाज मे ब्रह्माजी बोले, मनृष्यो की 


भ्रनियत्रित बढोतरी न होने पावे, इसलिए तुम सन्तुलत बनाये रखने की दृष्टि 
से उन्हें मार-२ कर परलोक मे भेजती रहा करो ।” 
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“ओफ ! ऐसा निद्य ! लोगो को मारने जैसा बीभत्स दुष्कर्म ! पितामह, 
यह हिसा का कर्म तो मुझसे न होगा ।” 


“यह तो सन्तुलन स्थिर रखने की दृष्ट से है |” 


“पितामह, निरपराघ जीवो का वध करना कितना निर्दयतापूर्ण और 
कृत्सित है।” उसकी जिह्ना मे करूणा का स्वर था 


“जो जीव बच जायेगे, वे सुखी और स्वस्थ रहेगे |” 
“क्या आजीवन मुर्भे सहार का ही पापकर्म करते रहता होगा ?” 


मृत्यु ने पूछा। "क्या मुझे नित्य ही ग्रसख्यो का अभिशाप झोढना 
होगा ब्रा 

थोडी देर के लिए मृत्यु कुछ ग्रागे न बोल सकी । उसका कठ भर आया। 
उसका यौवन और सौन्दर्य श्रासुओ से भीग उठा । ग्रसरुय व्यक्तियों को मारने 
की हिसक कल्पना ने उसे विचलित कर दिया । 


“ग्रो | तुम तो रोने लगी।” सिर पर हाथ फेरते हुए ब्रह्माजी ने मृत्यु 
को सान्त्वना दी | वे आगे समभाते हुए कहते लगे, “इसमे तुम्ह।रा दोष नहीं 
है। खेतो से व्यर्थ के कराड, भंखाड ओर खराब घास कूडा भी तो फेंका जाता 
है | सृष्टि का सन्तुलन स्थिर रखने के लिए पवित्र कम समभकर जनसख्या के 
नियत्रण का यह कार्य करो । इसमे तुम्हे कोई पाप नहीं लगेगा ।” 


“नही, मारने और जीवन परयंन्त हिसा हो करते रहने का यह दुष्कर्म 
करने का साहस मुझ से न हो सकेगा। मारने का काम वडा घिनौता है। उसे 
कहने की हिम्मत नही बन पड रही है मुझसे | क्या कोई और ग्रच्छा कर्म मेरे 
भाग्य मे नही लिखा है ? कुछ शुभ कर्म बताइये मुझे ।” 


“सुष्टि का नियत्रण भी बहुत महत्त्वपूर्ण कर्म है। इसमें तुम्हें पाप न 
समभना चाहिए | तुम रोश्ो नही, स्थिति को समभो। 


“मृत्यु रोतो रही। दुष्कर्म करने को तैयार न हुई ।” 
“ओ ! तुम नेत्रो पर हाथ रखकर लगातार रो ही रही हो । कुछ सोचो 


(४१) 
तो । यह तो ककत्तंव्य है। मैंने तुम्हे सर्वोपरि शक्ति बनाया है । तुम्हारे चुगुल से 
कोई न बचेगा ।तुम जीव-जन्तु किसी को भी छोडोगी | तुम सबसे ऊपर 
हो | ॥8॥ 


“पितामह, इस नरसहार से मुझे घृणा हो रही है।” 


मृत्यु अपने चेहरे को हाथो से ढके हुए घेतुकाश्रम के समीप वाले बन में 
चली गई । वहा जाकर उसने घोर तय करना आरभ कर दिया । 


उस तपस्या से ब्रह्माजी का ग्रासन डोल उठा । 


उन्हे फिर मृत्यु की स्मृति हो श्राई। वे दयाद्र होकर घेतुकाश्रम पहुचे | 
देखा, वह तहस्या मे तप-२ कर आधी हो गई है । 


दया और प्रेम से अभिभूत ब्रह्माजी ने प्यार से उस पर हाथ फेरा और 
पूछा, “पुत्री | तुम्हारे इस तप की क्या कामना है ? मुझसे कहो । मैं उसे पूर्ख 
करू गा । 


“पितामह, मुभसे हिसा जैसा वह कुत्सित दुष्कर्म न हो सकेगा, जो आपने 
मुझे करने को कहा है।” 


ब्रह्माजी सुन रहे थे । 


“पितामह, मैं निर्दोष प्राणियों का वध करू ऐसी बुरी मेरी मन स्थिति 
नही है। मुर्े इस पाप से बचाइये । यही इस तप का उद्देश्य है ।” 


“जिस उहृं ध्य के लिए इसकी सूष्टि की है, यह उसी से बचना चाहती 
है । यह तो जटिल समस्या है। यह सोचकर ब्रह्माजी अ्रसमजस में पड़ 
गये । 


उधर जनसंख्या उसी तरह प्रनिय्त्रित गति से बढती जा रही थी। उसे 
रोकना आवश्यक थ।। वे करते भी क्या ? बढती हुई प्रजा के नियमन के बिना 
सन्‍्तुलन स्थिर रखने का कोई उपाय ही नथा। उचर मृत्यु हिंसा के लिए 
तैयार न होती थी। ह 


(४२ ) 
वे कोई दूसरा हल सोचने लगे । 
क्र 


मुस्कराते हुए उन्होने मृत्यु के सामने एक दूसरा विकल्प रख दिया । 
“देखो, मै तुम्हारी सहायता के लिए भश्राठ कालदूतो को पृथ्वी पर भेजता 


हा 
“वे क्‍या करेगे ?” मृत्यु ने पूछा । 


“कालदूत मनुष्यों के मन में प्रवेश कर उन्हें भीतर ही भीतर खोखला 
करते रहेगे |” 


“झौर मारने का काम कौन करेगा ?” झ्राइचर्य से मौत ने पूछा । 


“इन कालदूतो के चगुल मे फसे रहने के कारण वे प्रपनी ग्राम में स्वय 
ही जलते रहेंगे । इस प्रकार भ्रब वे मरणासन्न हो जायेगे, तो क्लेश से शान्ति 
पाने के लिए मौत को स्वय ही पुकारने लगेगे। 


“फिर पाप किसे लगेगा ? 


“इस ग्रवस्था में भला तुम्हे पाप क्यों लगेगा ? तुम तो पीडितो और 
मानसिक रोगियों को आ्राश्रय दिया करोगी ।* 


“मेरा यह कार्य पाप या पुष्य, किस कोटिका माना जायेगा ?” 
“तुम्हारा कार्य निष्दुरता न रहकर दया और सान्त्वना का बन जायेगा 


“तब तो ठीक है। यह कार्य पाप न रहे तो मैं करना स्वीकार करती 
हु।” उसने कुछ हलकापन अनुभव किया। 


ब्रह्माजी ने नेत्र मूद अपने आत्मबल से श्राठ कालदूतों को जन्म दिया। 
वे बड़े विकरात रूप के थे । उनकी ग्राकृति हिसा के दुष्कर्मसे मिलती जुलती 
थी। 


(४३) 
“यह लो ग्राठ कालदूत । वे तुम्हारी सहायत। करेंगे।' ब्रह्माजी बोले । 


“इनका परिचय तो कराइये, पितामह !” 


“यह देखो, वह पहला कालदूत ग्रसथम है । जो इसके कब्जे मे थ्रा जायेगा, 
वह धौरे धीरे स्वथ तुम्हारे मुह में चला जायेगा। वह मनुष्य खोतपान, ग्राचार 
व्यवहार, मद्यपान, जुप्ना खेलना तनिकसी बातों पर उत्तेजित होने! ग्रादि स्वत्र 
विनाशकारी परिस्थितिया उत्पन्न करेगा भ्रौर तुम्हारे मुह मे भ्रा जयेगा ।" 


“और कौन कौन है, ये कालदृत ? 


'शह देखो हरी ग्राखों वाली ईर्ष्या, यह लाल नेत्रो वाला ग्रावेश, यह 
मोटे पेटवाला लोभ, यह निष्ठा, यह ग्रशिष्टता, यह वृष्णा और यह 
ग्रालस्य है। ये आ्रौठो जहा रहेंगे, वहा धीरे धीरे मनुष्य स्वयं हो तुम्हारे मह 
में ग्रा जायेगे।* 


“ग्रव मेरा कार्य हलका हो गया ।” कहकर पृद्यु ससार में उतर भ्राई। 


--वैंदिकधर्म ग्रकटृ०-नव० १६७० से साभार 


वेदिक संस्कृति ओऔर मोक्ष 


छ0 : श्री डॉ0 न्वुछीरास्त जी दछार्सा, 
डी0 छिट0, ६/७० आयलगर, कानएुर 


जैसे शाला की नींव या आधार भूमि होती है भ्ौर इंट, पत्थर, सीमेट, 
चूना, बालू आदि उसके निर्माण मे साधन-भूत होते है और लक्ष्य होता है उस 
में सुखपूर्वक निवास करना, वेसे ही हमारे जीवन की श्राधार-शिला धर्म है, 
प्र्थ और काम उसमे साधन रूप है और मोक्ष ग्र्थात्‌ त्रिविध दु खो से छूट कर 
आनन्द प्राप्त करता उसका लक्ष्य है। वेद के अनेक मन्त्रो मे मोक्ष प्राप्ति की 
कामना वरशित हुई है भर स्वर्ग का अर्थात्‌ सुख विशेष का काम्य तत्त्व के रूप 


में उल्लेख हुमा है। 


स्वर्ग को त्रिविष्टप तथा तृतीय धाम भी कहा गया है। इस तृतीय धाम 
मे जो मोक्ष रूय अमृत है उसका ग्रास्वादन दिव्य-गुण-सस्पन्‍्त देवी पुरुष ही 
किया करते है। वेद कहता है -- 


यत्र देवा अमृतमानशानास्तृतीये धामलध्यरयत्त | - य० ३२/१० 


इस तृतीय धाम मे देव ग्रमृत का उपभोग करते हुए स्वच्छन्द विचरण 
किया करते है। व्याहृतियों मे स्व: का स्थान तीसरा है। उसके ग्रागे के चार 
लोक या चार स्थितिया और है। ये स्थितिया मोक्ष के ही विभिन्र स्तर है, 
ऐसा छान्दोग्य उपनिषत्कार का ग्रभिमत है। प्रथम प्रकार के स्वर्ग मे वसुझ्रो 
का राज्य है, द्वितीय मे रुद्रो का, तृतीय मे ग्रादित्य का, चतुर्य में मस्त का 
्रौर पत्रम मे सोम का साम्राज्य है। इन मोक्ष लोको में देव निवास करते है, 
जो न खाते है भ्रौर न पीते है श्रपितु अमृत को देखते ही तृप्त हो जाते है। अतिम 
स्थिति मे साध्य देव पहुचते है जिनके लिए सूर्य के उदय तथा अस्त होने का 
कोई प्रइन ही नही है, इनके लिये स्दव दिन ही रहता है। थे प्रकाश के वासी 
है, उपभोक्ता है और स्वय ज्योतिर्मय है। वेद कहता है -- 


(४५) 


नृचक्षसों भ्रनिभिषन्तो अहणा 
बृह (देवासो अमृतत्वमानथु । 
ज्योतीरथा भ्रहिमाया अनागसो 
दिवो व्ष्षणण बसते स्वस्तये ॥ ऋ० १०/६३/४ 


ये मुक्तात्मा देव नरत्व के द्र॒ष्टा है, मानवता की पहचान रखते है, 
अपलक दृष्टि से सबको देखते है, पूजनीय है और बुहत्‌ भ्रमृतत्व का 
उपभोग करने वाले है। ज्योति इनका रथ है भ्र्थात्‌ वाहन है। ज्योति के यान 
पर चढ़े हुये ये स्वच्छन्द गति से सभी दिशाग्रो मे विहार करते रहते है। इनकी 
प्रज्ञा कभी हीनता को प्राप्त नही होती है । ये भ्रनागस्‌ अर्थात्‌ पाप से सदैव पृथक 
रहते है । इनका शरीर प्रकाश का शरीर है। दधिरे दिविक्षयम्‌-ये दयौ लोक 
के निवासी है | द्यौो लोक ही इनका निकेतन है। 


मन्त्र मे मुक्तान्माओ्रों की जो विशेषताये वर्णित है, उनमे प्रकाश की 
प्रमुखता है। विकास के स्तरों मे जब साधक प्रज्ञा लोक मे पहुंचता है तो स्व 
प्रकाश बन जाता है। सामान्य साधक इस स्थिति मे पहुच कर गिर जाते हैं, 
परन्तु जिसकी भूमि दृढ़ बन गयी, वह गिरता नही, वही स्थिर रहता है। 
इसीलिये मुक्तात्माओ्रो को श्रा+हि--माया कहा गया है। माया का भअधथ् प्रज्ञा 
है। नही होती हीन जिनकी प्रज्ञा भ्र्थात्‌ जिनके अन्दर प्रज्ञा का प्रकाश सदेव 
बना रहता है, वे ही दिव्य श्रात्मा मोक्ष पद के ग्रधिकारी बनते है। 


प्रकाश में विचरण करना ही स्वाधीन बनना है। जो व्यक्ति प्रकाश 
विहीन है उसके दर्शन तथा आचरण अधूरे रहेगे। विश्व मे मैं अनेक पदार्थों 
को देखता हू परन्तु उनपर दृष्टिमात्र जाती है, ऊपरी परत कुछ-कुछ दिखाई 
पडता है, परन्तु वह दृश्य पदार्थ वस्तुत क्या है, उसको शभ्रन्तरात्मा में कौन-सा 
तत्त्व विद्यमान है, यह दृष्टिगोचर नहीं हो पाता। इसी प्रकार मैं जो कुछ 
करता हु सामान्यतया उसका भी मुर्भे सम्यक बोध नही होता । जब तक मेरा 
दर्शन तथा कत्‌ त्व विचारशून्य है और प्रकाश की परिधि से बाहर है तब तक 
उनका होता और न होना बराबर है। 


प्रकाश मे सब वस्तुए भ्रपने वास्तविक रूप में दिखाई देतो हैं। प्रफाश मे 
मैं जो कुछ करता हू उसका मुझे सम्यक्‌ बोध होता है। अ्न्धकार भे स्थिति 
इसके विपरीत होती है। मानव अपने देन दन व्यवहार मे प्राय: अन्धकार मे ही 
भटकता रहता है। विरल हैं वे मानव जो प्रकाश में विचरण करते हो। 


(४६ ) 


प्रकाश की उपलब्धि साधना की उपेक्षा रखती है। दीक्षित होकर, व्रती बनकर, 
तप और श्रद्धा से सम्बन्धित होकर जो साधक प्रकाश की ओर बढ़ते है, वे 
मोक्ष की ओर उन्मुख है और स्वाधीनता प्राप्त करने के भ्रधिकारी है | 


मोक्ष का ग्रय॑ है 'छुटना'। किससे छूटना ? पाणों से, बन्धनों से, 
आवरणो से जो न जाने कब से आत्मा को आवृत्त किए हुए है। ये प्रावरण 
तीन प्रकार के है। साधक इन तीनो पाशो से मुक्त होने के लिए प्रभु से प्रार्थना 
करता है - 


उदुत्तम वरुण पाशमस्मदवाधम्त विभध्यम श्रथाय । 
ग्रथा वयमादित्य ब्रते तवानागसो अदितये स्याम || ऋ० १/२४/१५ 


प्रभु आप वरुण है, वरणीय है, सर्वश्रेष्ठ है। श्राप ही पापो के वर्जक है, 
विध्नों के निवारण करने वाले है । मेरे विध्नो को भी दूर कर दो, मेरे वारको, 
आ्राच्छादको का निवारण कर दो। मै विध्नबाधा-विहीन परिस्थिति मे 
कल्याणपथ का पथिक बन सक्‌ । नाथ ! परिस्थिति-जन्य विध्नो के साथ कुछ 
पाशों ने भी मुझे बाघ रखा है। इन पाशों से भी मुझे छुडा दो । ये पाश 
उत्तम तथा ग्रधम कोटि के है। इन्होने मुझे पापी बना दिया है। ग्रधम पाण 
तमोगुण का है जो मेरे कत्‌ त्व पथ मे बाधक बनता है। मध्यम पाद्य रजोगुणा 
का है जो मुझे भ्रनुचित रागद्वेंष का ग्राखेट बनाए हुए है। ऊत्तम पाश सत्तव- 
गुण का है जो मुझे भ्रभिमान मे मग्न करता है। इन तीनों पाशों से आप ही 
मुझे छुडा सकते है। इन पाशो के कारण मे अदिति की ग्रवस्था को अनुभव 
करने से वचित हो जाता हू। यह स्थिति मुझे व्रत से बाहर पराडमुख कर देती 
है । है आदित्य । तुम्हारे ब्रत से बाहर रहकर मै प्रकाश को भूमिका में नही 
पहुंच पाता और इसी हेतु अखण्डता की ग्रनुभूमि से पराडपुख रहता हू । कभो 
इस खण्ड में, कभी उस खण्ड मे, कभी इस क्षेत्र मे, कभी उस 
क्षेत्र मे कभी इस योनी मे, कभी उस योनि में चक्कर काटते-काटते मै 
नितान्त परवश एवं दीन बन गया हू। परतन्त्रता के थपेडे खाते-खाते ऐसी 
दुदेशा मे पहुंच गया हूं जो ग्रब असहनीय, एकान्त अ्सहनीय सिद्ध हो रही है । 
मुक्त करो, हे वरुण ! मुक्त करो | प्रकाश दो, हे आदित्य | प्रकाश दो । माँ 
ग्रदिति ! मुझे प्रखण्डता की ओर ले चलो | 


अ्थर्ववेद के द्वितीय काण्ड में दशम सूक्त का नाम पाश-मोचनम है। 


(४७ ) 


इसमे ग्राठ मन्त्र है जिनमे प्रथम मन्त्र परवर्ती सात मन्त्रों में प्रथम पक्ति के 
ग्राधिक्य के साथ रखा गया है। यह मन्त्र नीचे उद्ध्रृत किया जाता है-- 


क्षत्रियात््वा निऋ त्या जामिशसाद 
द्रहों मुचामि वरुणस्य पाशात्‌ । 
अनागस ब्रह्मणा त्वा कृणोमि 
जिवे ते द्यावापृथथिवी उभे स्ताम्‌ || ग्रथवें० २(१०/१ 


ऊपर हम प्रकाश की चर्चा कर चुके है। भ्राध्यात्मिक विकास मे प्रज्ञा की 
उपलब्धि प्रकाश की उपलब्धि है । प्रज्ञा स्वरूपत विशुद्ध ज्ञानमयी है। ज्ञान 
प्रकाश ही है। सासारिक पदार्थों का जान विज्ञान नाम से प्रसिद्ध है। विज्ञान 
का अर्थ ही है विविध रूप सृष्टि का ज्ञात | इसके विपरीत ज्ञान आत्मज्ञान है। 
एक मे परिधि, ज्ञेय बनती है द्वितीय मे केन्द्र, ग्र्थात्‌ श्रात्मा | सृष्टि का विज्ञान 
भी हमे आ्रात्मज्ञान तक ले जाता है, वैसे ही जसे परिधि का एक-२ बिन्दु केन्द्र 
की ग्रोर प्रतिगति मे पहुच जाता है। ऊपर उद्धृत मत्र मे ब्रह्म ग्र्थात्‌ ज्ञान 
द्वारा निष्पाप बन जाने की प्रतिज्ञा वर्णित हुई है। 


भगवद्‌गीता के भ्रनुसा र-- 


ज्ञानाग्ति सर्वकर्माशि भस्मसातृकुस्ते तथा | - गी०४/३७ 
ग्रथवा 
सव ज्ञानप्लवेनेव वुजित सन्तरिष्यसि | - ०४/३६ 


ज्ञानाग्ति समस्त कर्मो को भस्म कर देती है। ज्ञानरूपी नौका पर चढ़कर 
हम पाप रूपी सरिता को पार कर जाते है। करमचाहे सत्‌ हो ग्रथवा असत्‌, 
भोगभूमि को उत्पन्न करता है। असत्‌ कर्म का फ्ल दुख भोग है। सत्‌ कर्म 
सुख के उपभोग की ओर जाते है। आत्मा इन दोनो से निलिप्त है। वह चेतन्य- 
मयी तथा ज्ञानमयी है। ज्ञान का सम्पादन, ज्ञान रूपी सूर्य की एक-एक किरणा, 
ज्ञान-भ्रग्नि की एक-एक ज्वाला आ्रात्म तत्त्व का व्याख्यान है। भ्रतएवं मन्त्र 
मे ज्ञान को अनागस्‌ भ्रथवा निष्माप बनाने का जो साधन कहा गया है वह 
नितान्त उपयुक्त है। यदि मै ज्ञान द्वारा निष्पाप बन गया हू तो द्यावा और 
पृथिवी दोनों ही मेरे लिए कल्याणकारी सिद्ध होगे। मन्त्र मे वरुण के पाश से 
मुक्त होने का भी उल्लेख है। यह पाश क्षेत्रिय निऋति, द्रोह तथा बन्ध बान्धवों 
के अ्रनुचित पक्षपात से सम्बन्ध रखते है। निऋति घोर कष्ट की अवस्था है। 


(४८) 


इसका एक व्यापक रूप है और दूसरा क्षेत्रीय । मन्त्र में क्षत्रिय निऋति का 
वर्णन है जिसे व्यक्तिगत शारीरिक आपदा कहा जा सकता है। अपने बन्धु- 
बान्धवों का अनुचित शसन मानव में पाप की वृत्ति उत्पन्न करता है। अतः 
परित्याज्य है | यह द्रोह की ओर भी ले जाता है। यदि मै अपने बन्धुओ का 
ग्रनुचित पक्षपात करता हू, तो स्वभावत अ्रन्य व्यक्तियों के ढ्वेष का भाजन 
बनता हू । और जब भ्रन्य व्यत्ति मुझ से द्ेष करने लगेगे तो प्रतिक्रिया रूप मे 
मैं भी उनसे द्वेंघष करने के लिए बाध्य हो जाऊ गा। यह स्थिति क्रिया श्लौर 
प्रतिक्रिया के रूप में अत्यन्त भयावह रूप धारण कर सकती है । 
ज्ञान इस प्रकार के रोगो की एकमात्र औषध है। “करते ज्ञानान्न मुक्ति ' की 
यक्ति प्रख्यात ही है। (विद्ययामृतमश्नुते' विद्या या ज्ञान अमृत स्वरूप मोक्ष का 
प्रदाता है, ऐसा वेद स्वय कहता है। 


लिम्नाकित मन्त्र मे मुक्ति पाने तथा असृत को उपलब्ध करने की प्रार्थना 
वशित है - 


त्रयम्वक यजामहे सुगन्धि पृष्ठिवर्धनम । 
उर्वास्क्रमिव बन्धनान्‌ मृत्योमुक्षीय मामृतास्‌ ॥ ऋ ०७/५६/१२ 


हे त्र॒यम्बक ! हे त्रिनेत्र | हे सर्वदर्शी | आप शोभन गन्ध वाले है। झ्रापका 
यश सौरभ चतुदिक विकीर्ण हो रहा है । सूय॑ की रश्मिया, चान्द्रससी धवल 
ज्योत्स्ना, उषा की अरुरिमिमा, तारकावलि की मिलमिलाहट, पुष्पो का विकास 
--सभी तो आपका गुणानुवाद कर रहे हैं। महिमामय महापुरुष, मनीषी विप्र, 
विपश्िचित्‌ कवि अपनी-अपनी सौम्य वाग्धाराझ्रों मे, भाव भगिमाओं मे, विचार 
वेमत्य मे ग्रतासक्त कर्मकाण्ड मे आपके ही विरुद का वर्शन किया करते है। 
श्राप की पोषण प्रदाता है, प्रदाता ही नही, उसका संवर्धन करने वाले है। जैसे 
कर्कटी (खरबूजा) का फल पकने पर स्वत व॒न्त से पृथक्‌ हो जाता है, बसे ही 
हे देव | मुझे मृत्यु के बन्धन से छुडा दो और अमृतभागी बना दो । 


बेद में प्रभु को कई स्थानों पर अहोमुच कहा गया है। वास्तव में पाप 
से छुडाने वाला एक मात्र प्रभु ही है। जो स्वय नित्य अमृत है वही दूसरों को 
भी झमर बना सकता है। जिसके पास आनन्द है वही दूसरों को आनब्द दे 
सकता है। जीवात्मा सत्‌ चित्‌ तो है ही, साथ ही वह झानन्द का भी अभिलाषी 
है | यह आ्रानन्द उसे नित्यानन्दी परमात्मा से ही प्राप्त होता है। द्विजो के लिए 
संध्या को, उपासना को, जो दैनिकचर्या मे अनिवायंता प्राप्त है, उसका भी 


(४६ ) 


यही कारण है। हमारा ध्येय तोनों प्रकार के दु खो से छूट कर झ्ानन्दमयी 
अमृत अवस्था को प्राप्त करना है। अ्रथवंवेद १६/४३ मे झ्राठ मन्त्र है और सभी 
मन्त्र एक ही आकाक्षा प्रकट करते है। साघक चाहता है, उसे भी वह अवस्था 
प्राप्त हो जो ब्रह्मवेत्ताओ्ो के लिए सुलभ है। दीक्षा और तप दो प्रमुख साधन हैं 
जो ब्रह्मवेत्ताग्रों को श्रमृत लोक मे ले जाते है। इनके द्व।रा मल क्षीण होते 
है । मनन और चिन्तन, ग्रध्यात्म क्षेत्र मे विचरण करने वाले साधक मे प्रज्ञा 
का उदय करते हैं। प्रज्ञा का यह प्रकाश आत्मा और अनात्मा की ग्रन्थि को 
सुलभाता है। प्रज्ञा मे प्रविष्ट हुआ साधक प्रभु के अनुग्रह से भ्रात्मस्वरूप मे 
प्रतिष्ठित होता है और मोक्ष फल का भागी बनता है। निम्नाकित मन्त्र मे 
साधक की मोक्षकाक्षा स्पष्टत प्रकट हो रही है- 


यत्र ब्रह्मविदों यान्ति दीक्षया तपसा सह । 
ब्रह्मा मा तत्र नयतु ब्रह्मा ब्रह्म दधातु मे ॥ अ्थर्व ० १७/४३/८ 


तप और दीक्षा के साथ ब्रह्म-बेत्ता जिस लोक मे जाते है, ब्रह्म मु 
वही पहुचा दे । ब्रह्मा मेरे भ्रदर ब्रह्म को धारण करे। ब्रह्म ज्ञान है। ज्ञान 
अनन्त है । ब्रह्म का अर्थ ही महान्‌ तथा अनन्त है । जब तक जीव तीनो देहों 
से बधा हुश्रा अपने को स्वल्प रूप मे अनुभव करता है, तब तक वह बधन-ग्रस्त 
है । इन बधनो से मुक्त होते ही उसे आत्मस्वरूप की विशालता भासित होने 
लगती है । यही ज्ञान है। भ्रज्ञान उसे प्रकृति से हूटा कर ब्रह्म की ग्रोर ले जात।है 
इस ब्रह्म को ज्ञान कहिये, ग्रानन्द कहिये ग्रथवा सबसे ऊपर परमपद का नाम 
दीजिए, बात एक ही है। जन जिस अहंत अवस्था मे पहुचते है, बौद्ध जिसे 
प्रज्ञापारमिता का नाम देते है, अ्रसरवादी जिसे घून्य कहकर पुका रते है, वेदिक 
धर्मावलम्बी उसी को ब्रह्मलोक अथवा मोक्ष का नाम देते है । इस मौक्ष 
की श्राकाक्षा हम सबके ग्रन्दर स्वभावत निहित है। तास्तिक से नास्तिक 
व्यक्ति भी दुःखो से छूटना चाहता है। मोक्ष का अर्थ ही छुटकारा है। तीनों 
प्रकार के दु खो (आ्राध्तात्मिक, आधिदेविक और आधिभौतिक) से छूट जाना 
हम सबके जीवन का एक मात्र ध्येय है । यजुबेंद के चालीसवे अध्याय मे 
बन्धनों से छुट जाने के पश्चात एक भावात्मक अवस्था का भी उल्लेख हुआश्ना 
है। दु को से छुट जाना एक बात है परन्तु श्रानन्‍्द की उपलब्धि कर लेना 
उसके उपरान्त की अवस्था. है । मन्त्र इस प्रकार है - 


सम्भूनत् च विनाश च यघ्तद्‌ वेदोभय थ सह । 


(५० ) 
बिनाशेन मृत्यु तीर्त्वा सम्भूत्यामृतमरनुते || य०४०/११ 


यह मन्त्र सम्भूति और असम्भूति की त्रिपूटी का तीसरा मन्त्र है। इसी 
प्रकार का एक मन्त्र यजुर्वेद के इसी अध्याय मे विद्या और अविद्या की त्रिपुटो 
के ग्रन्त मे ग्राता है - 


विद्या चाविद्या च यस्तद्‌ वेदोभय थ रह । 
अ्विद्यया मृत्यु तीर्त्वा विद्ययामृतमइनुते || य०४०/१४ 


ग्रसम्भूति को विनाश की संज्ञा दी गयी है। यह विनाश प्रकृति से 
सम्बन्ध रखता है । हमे प्रकृति से पृथक होना है । पार्थक्य, त्याग अथवा विनाश 
द्वारा ही होता है। सम्भूति भावात्मक ग्रवस्था है। उसका भ्रर्थ ही है सम्यक्‌ 
अस्तित्व अ्रथवा शुद्ध सत्ता । आत्मा प्रकृति से जूटकर ही अपने स्वरूप मे 
अ्रवस्थित होती है। अ्रविद्या का अर्थ है विद्या से व्यतिरक्त कर्म श्रौर उपासना । 
प्राकृतिक दोष कई साधनो से क्षीण होते है। कर्म म्रौर उपासना उनमे प्रमुख 
हैं। मन्त्र मे इसीलिए कहा गया है कि विद्या अर्थात्‌ कर्म और उपासना द्वारा 
साधक मृत्यु को पार कर जाता है। मृत्यु का चक्र विविध प्रकार की योनियों 
में आना जाना है। मानव योनि ग्रनेक योनियो के परचात्‌ प्राप्त होती है, 
परन्तु इस योनि मे भी कई स्तर है जिनमे जन्म और मृत्यु का आवागमन तब 
तक होता रहता है जब तक मानव देवत्व को प्राप्त न कर ले । देवत्व प्रकाश का 
द्योतक है। यह प्रकाश जब स्थिर हो जाता है, तब उसे वेद के शब्दों में ग्जखस्र 
ज्योति, उच्चरन्त सूर्थ ग्रथवा उरु उयोति कहा जाता है। मृत्यु को पार करके 
यह अजस्र ज्योति आत्मज्ञान द्वारा ही उपलब्ध होती है । जो ग्रात्मज्ञान तक नही 
पहुंचा, आत्मस्वरूप मे स्थित नही हुआ, यह अ्मृतमयी अवस्था उसके भाग्य 
की वस्तु नही है। प्रथवंवेद के १९वे काण्ड के ४३वें सूक्त में अ्रग्नि, वायु, सूर्य, 
चन्द्र, सोम, इन्द्र, आप तथा ब्रह्म नामो द्वारा एक विशेष क्रम का उद्घाटन 
किया गया है। इस क्रम को निम्नाकित रूप से समझा जा सकता । 


अग्नि का स्थान सर्वप्रथम है। यह अग्नि मेधा प्रदान करती है | अग्निया 
कई हैं, परन्तु चेतन्याग्नि इन अग्नियों मे महत्त्वपूर्ण स्थान रखती है। यही 
भेधा की जननी है, इसी के द्वारा श्रवण और मनन अपना बनता है ग्रर्थात्‌ 
श्रात्मसाव होता है, उस पर भ्रपनी छाप लग जाती है। वह का का अथवा 
उधार लिया हुआ नहीं जान पडता । झ्ात्मिक विकास के लिए यह प्रथम सीढीं 
है। भ्रग्नि के उपरान्त वायु का स्तर आता है। वायु प्राण प्रदाव करती है। 
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प्राण भ्रात्मा की हो छाया है और मेधा से पूर्व स्थिति रखता है। मेथा 
प्रण के प्राश्रय से ही अभिव्यक्त होती है। प्रक्ृतिक सर्ग मे भी यही क्रम है। 
प्रकृति का प्रथम स्पन्‍्द ही प्राण है। महत्‌ तत्त्व जो मेधा और बुद्धि का व्यापक 
कोष है, प्राण शक्ति के उपरान्त हो ग्राविर्भूत होता है। इसके पश्चात्‌ सूर्य 
तत्त्व ग्राता है जिससे चक्षु ग्र्थात्‌ दशन शक्ति प्राप्त होती है। दर्शन 
द्रष्टा के साथ रहता है। इस दर्शन में प्रकृति श्र प्रात्म तत्व प्रथक-पृथक 
भासित होने लगते है । सूर्य के पश्चात्‌ चद्ध ग्राता है। चन्द्र मन प्रदान करता 
है। यह मन चन्ध का, श्राह्नाद का जनक है, ऐसा पुरुष सृक्त में कहा गया है । 
इसके पश्चात्‌ सोम का स्थान है जो पय ग्र्थात्‌ रस का प्रदाता है। 'रसो वे स 
कह कर तैत्तिरीय उपनिषद ते जिस रस का नाम लिया है उसी की सज्ञा पय 
है। अ्थर्ववेद भी १८/१/४८ मे प्रभु को मधुमान्‌ तथा रसवान्‌ बहुता है। इस 
रस से भी ऊपर इन्द्र है जो इन्द्रियो का, देवो का भ्रधिपति है। देव इस रस का 
आस्वादन करते हैं, परन्तु तभी जब इन्द्र का बल उनके साथ हो । ग्रत्मबल की 
अनुपस्थिति मे रस का ग्रास्वादन नहीं किया जा सकता वेद ने अ्रपाम सोमम्‌्‌ 
ग्रमृता अभूम' कह कर जिस सोम पान का वरणन किया है वह यही रस है ) 
प्रात्मबल के ऊपर ग्राप: शक्ति है। यह व्यापक भूमा भ्रवस्था की चोतिका है ! 
जिसे हम मोक्ष कहते है उसकी व्यापकता की अनुभूति इसी श्राप अवस्था में 
होती है । भ्रन्तिम स्तर पर ब्रह्म आता है। ब्रह्मलीनता विरल साधको की 
प्राप्तव्य मूमि है। इस क्रम पर यदि पाठक गम्भीरता से विचार करेंगे तो उन्हे 
विविध साधन-भूमियों के सामजस्य का किचित आभास प्राप्त हो सकेगा। 
मोक्ष हमारे चुतुव॑र्ग मे भ्रन्तिम तत्त्व है श्ौर मानव जीवन का सर्वोत्तम लक्ष्य 
है। इसी लक्ष्य की प्राप्ति के लिए हमारे निखिल साधन-समुदाय है । 


“>-वेदवाणी १६/१: नव० १६६६ से साभार 


आयंसमाज : एक शताब्दी की उपलब्धियां 


छ0--ला0 भ्जालीलछाछ स्वारती य 
एम० ए०, पी-एच० डी०७ 


भ्नारस में आयसस्ताज संस्थाणला की ऐेलिछासिव्छ 
पुष्ठभ्वूक्पि- 


शताब्दियों की राजनीतिक पराधीनता ने भारतीय समाज को विकार 
ग्रस्त बना दिया था । राजनीतिक, धामिक तथा साम्राजिक उत्पीड़न तथा 
ग्रत्मबोध के ग्रभाव ने भारतकसियों मे जिस हीन भावना को जागृत किया 
उसका सहज ही उन्मूलन होना कठिन था । अ्रठारहवी शताब्दी के उत्तराद्ध 
तक पहुंचते-पहुंचते स्थिति और भी भयावह बन गई । मुगल साम्राज्य के छिन्न- 
भिन्न हो जाने के पश्चात्‌ उत्पन्न राजनीतिक अस्थिरता ने देश के नैतिक और 
सास्कृतिक मूल्यों को विधटित कर दिया। ग्रराजकता, प्रसुरक्षा तथा अस्था- 
यित्व के भाव भारतीय जन समाज में पनपने लगे और ऐसा प्रतीत होता था 
कि यदि शीघ्र ही शासन की स्थिरता, सामाजिक सुरक्षा तथा वेयक्तिक और 
समष्टिगत प्रधिकारों की रक्षा का आश्वासन नहीं मिला तो देश का भरतिष्य 
प्रधकारपूर्ण हो जागेगा । 


विदेशी झासन से उत्पन्न पराधीनता के भावों ने हिन्दू समाज को विकार 
ग्रस्त ही नही बनाया, हिन्दुओं के घामिक, नैतिक तथ। आध्यात्मिक मानदण्डो 
की भी भ्रपुरणीय क्षति की। सहस्र।ब्दियों पृ के वैदिक, श्रौपनिषदिक तथा 
रामायण महाभारत कालीन समाज मे लोगो की इहलोक और परलोक के 
प्रति जो स्वस्थ दृष्टि थी वह तो भ्रतीत की वस्तु हो ही गई, मौर्य और गुप्त 
युगीन भौतिक समृद्धि तथा वैभव, कलात्मक ग्रभिर्शाच, साहित्य, सगीत, काव्य 
और स्थापत्य के क्षेत्र मे महती उपलब्धिया और बृहृत्तर भारत के समुद्र पारीय 
देशो पर भारत की सास्कृतिक विजय के तथ्य भी ग्रब केवल इतिहास में 
लिखने योग्य ही रह गये । धर्म, समाज, और सामान्य जनजीवन के क्षेत्र में 
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पराधीनता की काली घटाओ ने पआ्रापत्ति विपत्ति और अभिशापों की उपल 
वृष्टि की उससे जनता के दुख और कष्ट हो बढ़े। धर्म के नाम पर 
थोथा कमकाण्ड, नैतिकता के नाम पर मिथ्या और मूढ विश्वासो का प्रचलन 
तथा सुसृगत सामाजिक विधान के स्थान पर कठोर वर्जनाये और नियत्रण इन 
गुग की कतियय विकृतिया थी । लोगो का चिन्तन इतना विकारग्रस्त एवं दूषित 
हो गया था कि वैचारिक उर्रता के स्थान पर कट्टर सकीर्णेता तथा ग्रनुदारता 
के भावों का ही प्रसार हुआ | फलत समाज में बाल विवाह का प्रचलन, 
विधवाश्ो पर ग्रत्याचार, बहु विवाह की स्वीकृति, स्त्रियो की शिक्षा पर प्रति- 
बन्ध तथा उन्हे पर्दे के पीछे रखे जाने की प्रथा, जन्म के आधार पर स्पृश्या- 
स्पृश्य की भावना तथा कन्या वध, सती दाह आदि नारी वर्ग के प्रति प्रसीम 
अत्याचारो का विधान स्वीकृत हुआ । इन सामाजिक कुरीतियो ने हिन्दू समाज 
की एकता को विश्व खलित कर दिया जिसका एक अवध्यम्भावी परिणाम हुआ 
सहस्रों जातियो और उपजातियों की सक्रीर्ण काराझो मे बधकर समाज का 
छिन्न-भिन्र और भ्रस्त-व्यस्त हो जाना । 


इसी समय भारतवासियों का पश्चिम से सम्पर्क हुआ । यूरोपीय राष्ट्री 
ने धीरे-धीरे भारत मे अपना राजनीतिक प्रभुत्व स्थापित किया पुतंगाली, 
फ्रान्सीसी और प्रग्रेजी उपनिवेशों की स्थापना इस देश में हुई। राष्ट्रो की 
इस होड़ में अ्रग्रेज जाति ही सर्वाधिक शक्तिशाली प्रमाणित हुई और भ्रग्रेजो को 
ही भारत में साम्राज्य स्थापित करने का भ्रवसर मिला । अग्रेजी शिक्षा, शासन 
तथा सभ्यता से प्रभावित होने वाला भारत का सर्वप्रथम प्रान्त बगाल था । 


ग्ठारहवीं शताब्दी का वह धूमिल सध्याकाल था। नवयुग के आगमन की 
ज्योति बेला सन्निकट थी । 


विल्देशी सरऋति से भवारल व्का सम्णकक और उसतव्का 
द्ूजिल ए्रम्नाव-- 


अग्रेजी साम्राज्य की स्थापना के साथ-साथ पाइ्चात्य सभ्यता को भी 
आधी भाई और उसने भारतीय जनमानस को बुरी तरह भकभोर दिया। 
भारतवासी राजनंतिक दृष्टि से तो दास बने ही उनकी नेतिक, सामाजिक 
और आर्थिक दशा भी शोचनीय हो गई । देश एक अभूतपूर्व सारकृतिक सकट 
से गुजर रहा था। पश्चिम के इस सम्पर्क का भारतवासियों पर द्विविध प्रभाव 
पष्टा । इस प्रभाव को श्रे यस्कर और स्पृहणीय इस अर्थ में कहा जा सकता है 
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कि इससे भारतवासियो में स्वतत्रता, समानता, बबुत्व के भावों का उदय 
हुआ । इस समय तक यूरोप मे राष्ट्रवाद का जन्म हो चुका था। धामिक 
सकीरणता के भाव सम्राप्त हो रहे थे। फ्रास की राज्य क्रान्ति तथा अमेरिका 
के स्वातत्र॒य युद्ध ने लोगों में प्रजातत्र के भाव उत्पन्न किये और व्यक्तिगत 
स्वाधीनता का उद्योष हुआ। उधर इंग्लैण्ड तथा यूरोप के प्रन्य देशों में 
्ौद्योगिक क्रान्ति हुई जिसने समाज के ढाचे मे प्रभावी परिवतंन किये। 
लोगो के सोचने की दृष्टि बदली तथा युग के दाशेनिक विचारक और चिन्तक 
यह अनुभव करने लगे कि मध्यकालीन सकीर्णता श्रौर कट्टरता का युग समाप्त 
हो गया है तथा विज्ञान एवं बुद्धिवाद पर प्राश्चित तवीन युग बोध का उदय 
हो रहा है। 


यूरोपीय राष्ट्रो के सम्पकं, विज्ञान के रेल, तार, डाक आदि नृतन 
आविष्कारों के प्रसार तथा पदिचमी शिक्षा ने हमारे ग्रधविश्वांसो और रुढिगत 
कदाचारों पर निर्मम प्रहार किया और हमे उदार तथा व्यापक दृष्टि अपनाने 
के लिये विवश किया। भारतवासियो मे राष्ट्रीय भावों का उदय हुआ, उन्होंने 
समष्टिगत दृष्टि से सोचने का प्रयत्त किया फ्लत वैयक्तिक वैचारिक 
स्वतत्रता के लिये सघर्ष करने को प्रेरणा भी उन्हे मिली। इन सब का यह 
परिणाम निकला कि शताब्दियों से प्रचलित गतानुगतिकता, रूढिवाद एव 
कुरीतियो के बंधनो से मुक्त होने के लिये उनका मन व्याकुल हो उठा । 


यह सब कुछ होने पर भी यह तो स्वीकार करना ही पड़ेगा कि इस 
विदेशी सम्पर्क का हम पर सर्वथा अनुकूल प्रभाव ही नहीं पडा, हममे अन्धानु- 
करण, परमुखापेक्षिता तथा स्वाभिमान शून्यता के भाव बढ़ने लग्रे। यद्यपि 
समाज में एक ऐसा वर्ग भी था जो प्रवविश्वास, परम्परा पालन तथा वैचारिक 
जडता से चिपके रहने में ही ्रपना हित समझता था जबकि पश्चिमी सम्पर्क से 
प्रभावित नवयुवक वर्ग ने प्रत्येक स्वदेशी वस्तु को हेय मानकर प्रत्येक बात मे 
अपनी अनुकररा वृत्ति को मुख्यता देते हुए विदेशी वर्ग की श्रोर सतृष्ण नेत्रो से 
देखने मे हो भ्रपनी सार्थकता मान रखी थी। 


प्रच्िच्न्नी छिक्षा का प्रम्नाव्न 
पश्चिमी शिक्षा तथा ईसाई धर्म प्रचारकों के कार्य ने हमारे राष्ट्रीय 


(५५) 


स्वाभिमान को और भो कुचल डाला। विजयी राष्ट्रो की यह सदा की प्रवृत्ति 
रही है। कि पराजित राष्ट्र को न केवल राजनीतिक दृष्टि से ही पमु बनाया 
जाये, भ्रपितु भाषा, भाव और आचार विचार का दासत्व भी उन पर थोप 
दिया गया । इसके लिये सर्वप्रथम वे पराजित राष्ट्र पर अपनी क्षिक्षा प्रशालो 
थोपते हैं। इसका सुनियोजित परिणाम थोड़े समय के भीतर ही प्रकट होने 
लगता है | पग्रेजों ने भी भारत मे यही किया । उन्होने भारत को र|जनीतिक 
दृष्टि से तो दास बनाया ही उनकी यह भी चेष्टा रही कि शिक्षा, सभ्यता, धर्म, 
और विचारो की दृष्टि से भी भारतवासी अपने शासकों का मुह जौहने वाले 
बन जायें। इस उद्देश्य की सिद्धि के लिये उन्होंने अग्रेजी ढग के स्कूल और 
कालेज स्थापित किये तथा उनमे पश्चिमी शिक्षा प्रणाली का प्रारम्भ कर भारत- 
वासियों को हीन सत्व, स्वाभिमान शून्य तथा पाइ्चात्य जीवन प्रणाली का 
अनुगामी बताया । लाडं मैकाले द्वारा निर्धारित इस शिक्षा योजना ने भारतीयों के 
स्वात्मबोध को सर्वथा नष्ट कर दिया । जिस शिक्षा का उद्देश्य ही एक ऐसा वर्ग 
उत्पन्र करना था जो आचार विचार बुद्धि और मन से अंग्रेज होने का दम भरे 
उससे भ्रधिक ग्राशा रखना हो व्यथं था। मैकाले के उस प्रसिद्ध पत्र की वह 
उद्घृत पक्तियों का उपर्युक्त भाव यह स्पष्ट सूचित करता है कि इस शिक्षा 
नीति के क्रियान्वयन मे उसका मूल उद्देश्य क्या है ? 


ला्ड मेकाले को अपनी शिक्षा विषयक नीति की सफलता मे पूर्ण विश्वास 
था। तभी तो अपने पिता को १८३६ ई० में लिये गये एक पत्र मे उसने यह 
विश्वास व्यक्त किया कि जो भी हिन्दू श्रग्नेजी शिक्षा ग्रहण कर लेता है वह 
अपने धर्म के प्रति सच्ची श्रद्धा और विश्वास खो बैठता है । कुछ केवल दिखावे 
के रूप में उसे मानते हैं, कतियय अन्य ईसाई हो जाते हैं। वह मेरा सुनिश्चित 
विश्वास है कि यदि शिक्षा की हमारी यह योजना पूरी तरह काम से लाई गई 
तो अब से तीस वर्ष पदचात्‌ बगाल के कुलोन वर्ग मे कोई मूर्तिपूजक (हिन्दू) 
नहीं रहेगा । 


इस प्रकार सरकारी शिक्षण सस्थाओं में जहा अश्रेजी शिक्षा के कीदाणु 
भारतवासियो के जात्याभिमान और अस्मिता को नष्ट कर रहे थे वहा विदेशी 
शासको की सहानुभूति और सरक्षण पाकर ईसाई धर्म प्रचारक भी धर्म प्रचार 
की श्रोट में उन्हें अ्रधिकाधिक परिचमाभिमुख बनाने का प्रयास कर रहे थे । 
इन कथाकथित धर्म प्रचारकों ने जतमानस को हीनभाव से ग्ररत तथा दुरबल ही 
बनाया । 


( ५६ ) 


प्तुनर्जागरण व्के आआल्व्होछननों व्का प्रादुब्वात 


ऐसी हो परिस्थिति मे देश मे धामिक और सास्क्ृतिक पुनर्जागरण के 
आन्दोलतो का उदय होना स्वाभाविक ही था । नवोदय के आन्दोलनों का उद्देश्य 
था भारतीय समाज मे व्यापत रूढिवादिता की व्याधि को समाप्त कर भारत की 
युवक शक्ति को पाश्चात्य सभ्यता के विनाशकारी प्रभाव से बचाते हुए देश की 
प्रस्मिता को सुरक्षित रखता । इन आन्दोलनो के द्वारा समाज मे प्रचलित बाल, 
गनमेल, और वृद्ध विवाह, विधवा विवाह निषेध, पर्दा प्रथा, समुद्र यात्रा 
ग्रस्वीकार आदि सामाजिक रूढियो और कदाचारो को उन्मूलित करने की 
चेष्टा की गई। समाज केक्षेत्र मे ही नही, धर्म के क्षेत्र मे भी मूल्यों का 
पूनविवेचन किया गया । उसे युग के अनुसार ढालने का प्रयास तो हुआ ही, 
साथ ही इस बात पर विचार किया कि कया बाह्याचारो, रूढियो श्रौर स्थूल 
कमंकाण्डो को ही सज्ञा दी जा सकती है अ्रथवा धर्म के उदात्त एबं महनीय 
तत्त्व और ही है जो सत्य, अहिसा, क्षमा, करुणा, सर्वभूत हित जैसे दिव्य गुणों 
में विद्यामान रहते है। 


भारतोय समाज को रूढि मुक्त बनाने का एक उपाय यह भी था कि 
देशवासियों का ध्यान भारत के उस सुदूर अ्रतीत की ओर खीचा जाये जो 
अत्यन्त प्रोज्ज्वल, सत्व प्रधान तथा वर्चस्व पूर्ण था। नवोदय वादियों ने यही 
किया। लगभग सभी नवोत्थानवादी नेताओो ने अतीत की स्वशिम पृष्ठभूमि 
पर ही नव निर्माण की बात कही । भारतीय तव जागरण के पितामह राजा 
राममोहन राय ने उपनिषदो मे व्याख्यात ग्रध्यात्म तत्व को अपने मनन और 
चिन्तन का भ्राधार बनाया। पुनर्जागरण के सर्वाधिक शक्तिशाली ज्योतिधंर 
महषि दयानन्द ने भी वेदों की ओर लौटने की बात कही । वेदों की सुदृढ़ 
आधार भूमि पर ही उन्होने हिन्दू समाज को संगठित करने का प्रयास किया । 
उन्होंने आयंसमाज की स्थापना कर भारतीय पुनर्जागरण को एक निश्चित 
दिशा प्रदात की । 


३5 ५ 
आयस्तस्नाज के स्तिद्धानल, वकाय ओर उपतल्ध्ियां 


विक्रम की बीसवी शताब्दी में विज्ञान और बुद्धिवाद के आधार पर 
पुरातन आर्य धर्म और भारतीय सस्कृति की मान्यताओं का पुनर्मुल्‍्याकन करने 
के लिये जिन सुधार आन्दोलनों का भारत मे जन्म हुआ, उनमे आयंसमाज 


(५७) 


अन्यतम था। महा दयानन्द ने अपने भक्तो और मित्रो के आग्रह पर चेत्र 
शुक्ला प्रतिपदा स० १६३२ वि० के दिन गिरगाव बम्बई मे परसी डा० माणेक 
जी के उद्यान मे आयंसमाज की स्थापना की । समाज के सिद्धान्तो और विधान 
को र८ नियमों में निबद्ध किया गया। प्रारम्भ मे ही महादेव गोविन्द रानाडे, 
गोप्तालराव हरिदेशमुख, सेवकलाल कृष्णदास, गिरधरलाल दयालदास कोठारी 
आदि कई प्रतिष्ठित पुरुष झ्रायंसमाज के सभासद बने । यहा रा० ब० मूलराज 
तथा लाला साईदास जसे कमंठ सहयोगी आर्यसमाज के सस्थापक को मिले | 
यही पर ही आायंसमाज के नियमों भर उद्देश्यों को उसके विधान से पृथक 
किया गया और सगठन सम्बन्धी सवैधानिक धारओं को उपनियमों के रूप मे 
पृथक किया गया। स्वामी दयानन्द के जीवनकाल में ही आर्यंसमाज का 
सार्वत्रिक प्रचार हुआ, देश के सभी भागो मे उसकी शतशः शाखाये स्थापित 
हुई और सहसरों व्यक्ति आर्यसमाज के सभासद बने । 


पुनरुथानवादी दृष्टि लेकर चलने वाला आयंसमाज अपने समसामग्रिक 
(पू॑वतों ब्रह्म समाज और प्रार्थना समाज तथा परवतों थियोसोफिकल सोसाइटी 
तथा रामकृष्ण मिशन) आन्दोलनों की भ्रपेक्षा अधिक प्रगतिशील एवं यथार्थ- 
वादी सिद्ध हुआ । आायंसमाज ने वेदों के आधार पर धर्म के सिद्धान्तों की 
नवीन व्याख्या की और बताया कि धर्म का भ्रभिप्राय केवल रूढिगत विचारों 
का भ्रनुसरणं करते हुए क्रियाकाण्डो के पालन मे ही नहीं है, अपितु धर्म उन 
उदात्त गुणो। की समिष्ट का नाम है जो मनुष्य के नैतिक और ग्राध्यात्मिक 
उत्थान मे सुल्ायक होते हैं। भ्रायंसमाज की यह भी मान्यता रही है कि भारत 
के मूल निवा्ती ग्रार्यों ने अपने ग्रन्थों में धर्म और नेतिकता के जिन सिद्धान्तो 
को सूत्रित किया था वे सवेकाल श्र स्वदेशों मे उपयोगी है| ग्रत: ग्रायंसमाज 
वेदों और डपनिषदों तथा अन्य ऋषि प्रोक्‍त ग्रस्थों मे प्रतिपादित उस नैतिक 
एवं आध्यात्मिक शिक्षा का धर्म के नाम पर प्रचार करना चाहता है जिसमे 
विश्व बन्धुत्व तथा मानव प्रेम के सूत्र गुम्फित है। 


,प्रायंसमाज ने अपने सिद्धान्तो को देश और काल सापेक्ष नेहीं बनाया । 
उसके छठे नियम के अनुसार ससार का उपकार करता इस समाज का मुख्य 
उदेद्य बताया गया है भौर मनुष्य की शारीरिक, मानसिक, सामाजिक एवं 
श्रात्मिक उन्नति को सर्वोपरि लक्ष्य ठहराया गया है। मानव ही नही अ्रपितु 
प्राणिमात्र के हित को अपना ध्येय मानते हुए भी आयंसमाज की शिक्षाग्रो का 
सष्टहित से कोई विरोध नही है। अ्रपितु पुनर्जागरण के अध्येता विद्धानों का 


( पद ) 


यही निश्चित मत है कि आयंसमाज के द्वारा देश का जो व्यापक हित साधन 
हुआ है उसे ही उसकी लोक प्रियत्ा तथा सफलता का मूल कारण समभना 
चाहिये । ब्रह्मसमाज आ्रादि संस्थाये जहां एक स्पष्ट राष्ट्रीय नीति के प्रभाव में 
काल कवलित हो” गई वहा आयंसमाज ने धर्माचरण तथा राष्ट सेवा को सदा 
श्रभिन्‍न समभा | देह के राष्ट्रीय आगरण और स्वाधीनता - प्राप्ति के फुडीत 
कार्य में श्रायंसमाज के अ्नुयायियों का उल्लेखनीय योगदानःरश्हा है। 


आर्य्सतम्ताज ओर, सस्‍्ताज़ सुध्धार-- 


इतिहास के अ्रष्येताओं ने भ्रायं्रमाज का उल्लेख समाज सुधार क्षेत्र मे 
कार्य करने वाली अमुख सस्था के रूप मे क्रिया है। आयंसमाज के सुधार 
ग्रान्दोलन ने उत्तर भारत के जन-जीवत को- किस प्रकार और कहा तक प्र भा- 
वित किया है, इसका यथार्थ मूल्याकन अ्रभी होता शेष है। विवाह प्रथा मे 
समुचित सुधार, वर्ाश्रम व्यवस्था की वैज्ञातिक व्याख्या, भ्रस्पृल्यता निवारण, 
नारी विक्षा कुछ ऐसे क्षेत्र है, जिनमे श्रायंसमाज का करत त्व अपने वस्तु- 
मिष्ठ रूप' में अ्भिव्यवत हुआ है। विशेषतः हिन्दू समाज मे व्याप्त गस्पृश्यता 
के अभिशाप को दूर करने तथा दलित एवं पिछडी जातियो को उच्च वर्ग के लोगों 
के समान स्तर पर लाने के लिये ग्रायंसमाज के प्रयास सं था इलाधनीय रहे है । 
स्वय महात्मा गाघी ने ऋषि दयानन्द'की अद्धं निर्वाण शताब्दी के अवसर पर 
यरवदा कारागार से प्रेषित ग्रपने सन्देश मे कहा था-/ऋषि दयानन्द ने हमारे 
लिये जो मृल्यवान विरासत छोडी हैं उनमें भ्रस्यृश्यतः के क्रिद्व उनका उदघोष 
सर्वप्रमुख है ।'' 


यद्यपि यह कहना कठिन है कि समाज सुधार का कार्य पुर्णंतया समाप्त 
हो गया, तथापि यह निश्चित है कि जन सामान्य में समाज सुधार के प्रति 
ग्रभिरुचि उत्पन्न करना तथा लोगों के दृष्टिकोण में उदारता एवं प्रगति 
शीलता सवरित करना आयंसमाज की एक उल्लेखनीय उपलब्धि रही । झ्राज 
भी सामाजिक वंषम्य समाप्त नहीं हुआ्ला है, जातपात के दलदल से निकल कर 
हिन्दू समाज अपने भ्रापको सुसगठित इकाई के रूप में प्रस्तुत नहीं कर सका है 
फिर भी झायंसमाज ने जो कुछ किया, उसका महत्व सुस्थिर है। -महंर्षि 
दयातन्द ने जिस ग्ज्ञान, अन्याय और अभावों से रहित, भ्रंवविश्वास एब- मूढ 
झाचार विचारों से सवंथा मुक्त समाज की कल्पना की थी उसे चरितार्थ करने 
के लिए आर्यसमाज को एक बार पुनः तत्परता के साथ सुधार और संस्कार का 


(४५६ ) 


कार्य अपने हाथ में लेता होगा। आज परिस्थितिया परिवर्तित हो चुकी हैं। 
झाज के पचास वर्ष पूर्व अछुतोद्धार तथा नारी शिक्षा के लिये जहा आये- 
समाज को शास्त्रार्थ, उपदेश श्रौर बहस भुबाहिसे करने पडते थे वहां भ्राज या 
कार्य जन शिक्षण तथा शासन के नियमों केआधीन हो रहा है परन्तु यह भी 
स्वीकार करना पडता है कि नये-नये मत पथ, ग्राडम्बर तथा अंधविश्वासों का 
-क्षितिज पुविक्षा अधिक व्यापक ही हुआ है। महर्षि दयानन्द का स्वप्न तभी 
पूर्ण होगा जब झ्रामंसमाज वर्तमान युग में व्याप्त चाना साम्प्रदायिक बाह्यड- 
म्वरो एवं मूढ़ विश्वासो को समाप्त कर सकने मे समर्थ हो सकेगा । 


आआार्यस्तस्ताज और राष्ट्रीयला-- 


-आयंसमाज के प्रव्तक ऋषि दयामन्द ने अन्य धर्माचार्यों से सबंधा भिन्‍न 
अपने राजन॑तिक एवं राष्ट्रीय विचारों को स्पष्ट रीति से भ्रभिव्यक्तः किया । 
वे मूलतः राष्ट्रवादी थे। उनकी राष्ट्रीय सवेदना की प्रशंसा करते हुए योगी 
अरविंद ने एक स्थ।न पर लिखा है-- 


दयानन्द मे राष्ट्रीय चेतना थी भर वे उसे उदीप्त कर सके थे। सुप्रसिद्ध 
फ्रैन्च विद्धान्‌ रोम्यां रोलां का भी यह दृढ़ विश्वास थ। कि दयानन्द भारत के 
पुनर्जागरण का अग्रद्वत था और उसने भारत'की राष्ट्रीय चेतना को जगाने का 
अदभुत कार्य किया। होम रूल लीग की भअ्ध्यक्षा श्रीमती ऐनी बेसेन्ट ने तो 
यहा तक लिश्न दिया था कि ऋषि दयानन्द ने प्रथमत: भारत भारतवासियों के 
लिये है की घोषणा की । 


अपने पसस्थापक के स्वातन्त्रय प्रेम तथा देशभकित के भावों से प्रेरणा 
लेकर आर्यसभाज ने अपने शैशव काल से ही भारत के स्वाधीनता संग्राम मे 
ग्रपना महत्त्वपूर्ण योगदान दिया। यद्यपि- श्रायंसमाज एक विशुद्ध धार्मिक 
ग्रादोलन होने तथा ग्रपनी सावभौम और सावंकालिक सरचना को सुरक्षित 
रखने के-कारण वह “किसी: देश विशेष की सामथिक राजनीति में प्रत्यक्षत 
भाग नही लेता तथापि उसके अनुयायियों ने भारत के स्वाधीनता ग्रान्दोलन मे 
सर्वात्मना भाग लेकर अपने आचार्य की भावनाओं का ही आदर किया है। 
ध्याम जी कृष्ण वर्मा, लाला लाजपतराय, सूफी अम्बाप्रसाद, गेदालाल दीक्षित, 
भगत सिंह, राम प्रसाद बिस्मिल आदि क्रान्तिकारी देशभक्त आयंसमाज से ही 
प्रेरणा लेकर देश के लिये आत्म त्याग और बलिदान करने में समर्थ हुए थे । 
आज भी आयंसमाज के साधारण सदस्य देशभक्ति और राष्ट्र सेव। में किसी से 
पीछे नही हैं। ग्रर्यसमाज शताब्दी समारोह अपृतसर में भाषण देते हुए पजाव 


(६०) 


के मुख्यमस्त्री ज्ञानी जैल सिह ने ठीक ही कहा था कि देशभक्त प्रायंसमाज ने 
उत्पन्न किए हैं उतने किसी भ्रन्य संस्था ने नही । 


आये सक्ताज़ और छिक्षा-- 


शिक्षा के क्षेत्र में भी आयंसमाज का योगदान कम नहीं है | ग्रार्यसमाज 
के सस्थ(पक ने अपने ग्रन्थों मे शिक्षा विषयक जिस निति का प्रवर्तन किया था 
उसे पुष्पित और पललवित करने का प्रयत्न कालन्तर में हुमा । डी. ए वी 
कालेज आन्दोलन का सत्र प्रसार इस बात का द्योतक हैं कि ग्रायंसमाज ने 
शिक्षा विषयक पौरस्त्य श्ौर पाश्चात्य, शास्त्रीय श्र वैज्ञानिक दोनों दृष्टि- 
कोणों के समन्वय का प्रयास किया है। महान्‌ शिक्षाशास्त्री स्वामी श्रद्धानन्द 
द्वारा गुरुकुल की स्थापना इस तथ्य का सूचक है कि दयाननद निर्दिष्ट शिक्षा 
पद्धति केवल कल्पना अथवा ग्रव्यावहारिक न होकर स्वंथां वास्तविक एवं 
व्यवहारोपयोगी है। वस्तुत. रवीन्द्रनाथ ठाकुर की विश्वभारती, वाराणसी की 
काशी विद्यापीठ तथा ग्रसहयोग आन्दोलन के युग मे स्थापित शिक्षण सस्थाये 
मूलत गुरुकुलो के आदर्श पर ही स्थापित की गई थी । 


आ्राज भी आयंसमाज प्रतिवर्ष करोड़ो रुपया सत्र सचालित शिक्षरा 
संस्थाओं पर व्यय करता है। उसकी पर्याप्त शक्ति और श्रम गुरुकुलो तथा 
कालेजो के सचालन मे लगता है, परन्तु इन शिक्षण सस्थाओ्रो का आनुपातिक 
लाभ आरयंसमाज को नहीं मिल पाता | अ्रत: श्रावश्यकता इस बात की है कि 
एक समन्वित शिक्षा पद्धति के रूप में आ्रायंसमाज अपनी शिक्षा नीति का पुननि- 
धारण करे । इनमे प्राचीन आश्रम प्रणाली अनुरूप छात्रो के वेयक्तिक, 
चारित्रिक गुणों का समुचित विकास जिस प्रकार ग्रभीष्ट है, उसी प्रकार नवीन 
ज्ञान, विज्ञान शऔर तकनीकी शिक्षा के महत्त्त को भी स्वीकार किया जाना 
आवश्यक है झा समाज की शिक्षण संस्थाओं मे विद्यार्थी की मातृभाषा तथा 
राष्ट्र भाषा हिन्दी को शिक्षा के माध्यम के रूप में सर्वोच्च प्राथमिकता दी गई 
थी। भ्रत यदि आयंसमाज अपने सस्थापक के शिक्ष। विषय आद्शों को वास्त- 
विक्‌ रूप में क्रियावित करना चाहे तो यह अत्यन्त उपयुक्त होगा कि वह प्रा 
ज्ञान के भाण्डागार सस्कृत वाहुमय के अध्ययन और ग्रध्यापत के साथ-साथ 
भौतिक विज्ञान (स्वामी दयान॑न्द के शब्दों मे पदार्थ विद्या) की सभी शाखाओं 

के ग्रध्ययन अध्यापन की एक समन्वित प्रणाली पर बल दे । 
स्मारिका दिस० १६७४ से साभार। 


आज 0-+ 


वेदिक शिक्षा राष्ट्रीय कार्यशाला को 
प्रमुख संस्तृतियां :- 


. समग्र शिक्षा के उद्देश्य की सफलता “मातृमान पितृमानाचार्यवान्‌ पुरुषों 
वेद” के सदेश को आमुख रखते हुए माता, पिता एवं आचाय॑ के 
सम्मिलित प्रयत्त से ही सभव है । प्रतः प्रत्येक गृहस्थ बालक के 
प्राथमिक निर्माण शाला हैं। इस हेतु 'माता निर्माता भवति' के सिद्धान्त 
को स्वीकार करते हुए नारी शिक्षा पर सर्वप्रथम बल दिया जाना 
चाहिये । 


. प्राचाय॑ शिष्य का सबंध गर्भत्थ शिशु की तरह ग्रतरग होना चाहिये । 
प्रत्येक ग्रध्यापक छात्रों के एक छोटे समुदाय के सवतोमुखी विकास के 
लिये उतरदायी होना चाहिये | छात्र-अध्यापक सबंध कक्षा तक सीमित 
न हो कर जीवत पय॑न्त ग्रतरतम स्तर तक होने चाहिये । 


बच्चो में झनुकरण को सहज जात प्रवृति होती है। भ्रत. माता, पिता 
और आचार्य को अपने स्वय के श्राचार, विचार और व्यवहार पर पूरी 
निगरानी रखनी चाहिये । 


. प्रत्येक ग्रध्यापक और छात्र को दैनिक कार्यों का लेखा जोखा डायरी मे 
लिखना चाहिये तथा इस प्रक्रिया को शिक्षा का अनिवाय ग्रग स्वीकृत 
किया जाये। जिससे कि इनमे आत्मदर्शन एवं आत्म निरीक्षण की 
प्रवृति उजागर हो सके । 


. कोई भी नागरिक ग्राठ वर्ष के पश्चात्‌ यदि अपने बच्चों को पाठशाला 
न भेजे तो उसे कानूनी दृष्टी से दडनीय घोषित किया जायेगा यद्यपि 
राष्ट्रीय एव प्रादेशिक सरकारों की यह नीति है कि प्रत्येक ५ दर्ष का 
बालक पाठशाला मे जाये लेकिन बहुधा यह देखा गया है कि निर्धन वर्ग 
के बच्चें बीच मे ही पाठशाला छोड़ देते है। शिक्षा मे फैले इस भयकर 
अ्रपव्यय एवं अ्रवरोधन के निदान हेतु यह कार्यशाला निम्न सस्तुतिया 


(६२) 
करती है- 


- आधुनिक पांठविधि में अर्थकरी एवं लाभकारी क्षिक्षा का समावेश किया 


जाये। 


शिक्षा संस्थानों को रूचि वैवध्यपूर्ण एव आकर्षक बनाया जाये। 


- खेल-२ मे शिक्षा देने की प्रणाली का विंकास किया जाये। 


पोष्टिक आहार की निःशुल्क व्यवस्था की जाये। समय-२ फर पाठ- 
शालाओ बच्चो का निशुल्क स्वास्थ्य परीक्षण कराया जाये । 


- अभिभावको को रात्रि पाठशालाग्रो द्वारा शिक्षित कराया जाये । 


निधन छात्रो को नि.शुल्क शिक्षा एव आराथिक प्रोत्साहन दिया जाये । 


- माध्यमिक स्तर तक को शिक्षा मे छात्र के त्रस्वालबन की ऐसी क्षमता 


का निर्माण अवश्य हो जाना चाहिये जिससे वह कुटीर उद्योगो एव 
हस्तकलाओं के आधार पर स्वतत्र रूप से उपाजन के योग्य बन सके । 


. अनिवार्य शिक्षा योजना के महत्त्वपूर्ण राष्ट्रीय लक्ष्य को पूरा करने हेतु 


राष्ट्रीय जीवन मे निहित शिक्षित बेरोजगार नवयुवकों की विशाल जन- 
शक्ति को इस महती कार्य मे लगा दिया जाना चाहिये इसके ग्रतिरिक्त 
विश्वविद्यालय की स्नातक उपाधि प्राप्त करने हेतु यह ग्रावश्यक शर्ते 
होनी चाहिये जिसमे छात्र द्व।रा देहात मे कम से कम एक वर्ष शिक्षा के 
प्रसार कार्य में लगाया गया हो । 


प्रजातात्रिक मूल्यों के विकास हेतु ग्रर्थात्‌ प्रजातत्र को ठोस रूप में 
स्थापित करने हेतु यह आवश्यक है कि राजा और रक तक शिक्षा दीक्षा 
एक जैसी हो । उच्च श्रेणी एव निम्न श्र शी के स्कूलों का वर्गीकरण 
समाप्त होना चाहिये । पब्लिक स्कूलों तथा सरकारी म्युनिसिपल एवं 
पंचायत स्कूलों मे बिषमता समाप्त होनी चाहिये । इस कार्य को मूर्त रूप 
देने हेतु व्यापक रूप से मौहल्ला पांठशालाश्रो के सिद्धांत को सक्रिय रूप 
से अपनाया जाये। ग्राम, मौहल्ला पाठशालाओ के सम्बन्ध में विशेष 


३-१ 


भर 


(६३) 
सस्तुतियां- 


साधनो को जुटाने की दृष्टि से सम्भ्रात वर्ग में बच्चों से फीस ली जाये 
तथा निधन वर्ग के बच्चो को शुल्क मुक्ति दी जाये। 


शिक्षा का स्तर एक जैसा हो । वेशभूषा की समानता हो । 


प्रत्येक मौहल्ला/ग्राम स्कुल की यह जिम्मेदारी होनी चाहिये कि वह 
ग्रास पास के वातावरण को स्वच्छ रखे । पेड पौधों को लगायें। मुहल्ले 
को साफ रखने का अभियान चलाये । 


हर पाठशाला अपने मोहल्ले मे एक ज्योतिस्तम्भ के रूप में कार्य करे। 


बच्चे को प्रारम्भिक शिक्षा उसकी मातृभाषा में दी जानी चाहिए तथा 
मिडिल स्तर तक की शिक्षा में उसको राष्ट्रभाषा के ग्रतिरिक्‍त गन्य 
एक भाषणीक शिक्षा दी जानी चाहिये। उच्चतम शिक्षा का माध्यम 
राष्ट्रभाषा हो इसलिये हिन्दी भाषा को विज्ञान एवं साहित्य से ग्रधिका- 
धिक समृद्ध किया जाना परम आवश्यक है। विज्ञान के उच्चतम एवं मूल 
ग्रन्थो को हिन्दी मे अनुदित करने हेतु पतनगर कृषि विश्वविदुयालय की 
प्रणाली पर देश के प्रमुख विद4विद्यालयो मे अनुवाद एव प्रकाशन निर्देशा- 
लयो की स्थापन। की जानी चाहिये जिससेविज्ञान अ।दि विषयो की पुस्तको 
का हिन्दी मे अभाव न हो । हिन्दी मे प्रकाशित श्रेष्ठ वेज्ञानिक साहित्य 
पर राष्ट्रीय एवं प्रादेशिक स्तर पर साहित्य अकादमिओ्रो द्वारा पुरस्कार 
दिये जाने की व्यवस्था की जानी चाहिये। 


गुरुकुल कागडी विश्वविद्यालय के जिस प्रकार सभी प्रकार के प्रशासनिक 
एवं व्यवस्था सबधी कार्य गत ५० वर्षों से हिन्दी मे किये जाने की 
परम्परा है उसी तरीके पर देश के समस्त विश्वविद्यालयों मे एव विभिन्न 
सरकारी कार्यालयों मे समस्त प्रशासनिक कार्य हिन्दी या प्रादेशिक 


भाषाओं मे ही कराये जाने पर बल दिया जाना चाहिये | 


. विश्वविद्यालय की शिक्षा केवल विषय की ग्रत्यधिक विशेजज्ञता प्राप्त 


करने हेतु जिज्ञासु छात्रों के लिये ही होनी चाहिये । 


११. 


श्र. 


१३. 


१४ 


श्र 


(६४ ) 


डिग्री के आधार पर सेवाओं में नियुक्ति की प्रक्रिवा के स्थान पर 
उपाजित योग्यता के आधार पर विभिन्‍न सेवाओं में अ्रथवा शिक्षा के 
उच्च सस्थानों मे नियुक्ति की जानी चाहिये। जिससे डिग्रिया लेने की 
होड को समाप्त किया जा सके । इसी से येन केन प्रकारेण डिग्री एवं 
डिविजन लेने की प्रवुति पर अकुश लग सकेगा । 


बत॑मान परीक्षा प्रणाली के स्थान पर मुल्याकन का आधार ग्रातरिक, 
वाह्य एव साक्षात्कार के आधार पर नियत किया जाना चाहिये १०० 
पूर्णाक्ों मे से आंतरिक मूल्यांकन के ३०, वाह्म के ५० तथा साक्षात्कार 
के २० अ्रक निर्धारित किये जाने चाहिये । १०० पूर्णाकों में अक देने के 
स्थान पर ग्रेडिग प्रणाली (क, ख, ग,) के प्रार॒ुप मे लागू की जानी 
चाहिये। आकस्मिक परीक्षाये भी बिना पूर्व यूचना के कराये जाने का 
प्रावधान होना चाहिये । 


शिक्षको एवं छात्रों के हडताल एवं संगठन आदि बनाने पर अविलम्ब 
प्रतिबध लगा दिया जाये। शिक्षण काय को आवश्यक सेवाओओं मे 
समाविष्ठ किया जाना चाहिये । 


कम से कम वर्ष मे २०० दिन वास्तविक रूप से अध्ययन अध्यापन होना 
चाहिये । 


वर्तमान प्रचलित शिक्षा क्रम में श्रभिभावक की भूमिका को सबसे नग्रष्य 
रखा हुआ है जब कि शिक्षा के सारे व्यय की जिम्मेदारी उस पर है। 
छात्रो की अनुशासन हीनता पर नियत्रणश हेतु माता न पिता से सतत 
सम्पकक स्थापित रखना चाहिये तथा अ्रधिकाधिक रूप से छात्र के आचार, 
व्यवहार की रिपोट अध्यापक द्वारा उसके पिता को विशेष कर जन्म- 
दात्री मा को समय समय पर अवगत कराते रहना चाहिये । बहुदा यह 
देखा गया है कि स्वरुप से उदण्ड शरारती छात्र भी माता पिता को 
सूचना दिये जाने पर सर्वाधिक भय खाता है। भ्रध्यापक भी छात्रो के 
व्यक्तित्व का समग्र विकास माता पिता की सहायता से हीं करने की 
ओर अग्रसर हो सकते है। यही मातुमान पितुमान आचायवबान पुरूसो 
बेद्‌ का वास्तविक स्वरुप है तीन महीने मे न्यूनतम एक बार भ्रभिभावक 
एव अ्रध्यापको की बैठक किया जाना समूची शिक्षा व्यवस्था का अवि- 


(६५) 


भाज्य ग्रग माना जाना चाहिये । 


१६. इस समय समस्त देश में शायद ही कोई विश्वविद्यालय हो जिसमे 
किसी स्तर पर भी किसी प्रबंध परिषद मे ग्रभिभावको को प्रतिनिधित्व 
दिया गया हो । शिक्षा के ढाचे में ग्रभिभावकों की भरूमिक्रिधित्कों 
स्वीकार करते हुए शिक्षा सस्थानों की दिष्ट परिषदों मे समुचित 
प्रतिनिधित्व दिया जाना चाहिये । 


१७ जिस प्रकार गुरुकुल कागडी विश्वविद्यालयों मे पचासों वर्षों तक छात्रों 
को कठोर नियमित जोवन का अम्यासी बनाने हेतु ब्रताभ्यास की परिपाटी 
प्रचलित रही है उसी ग्राधार १र देश के समरत शिक्षा सरथानों में 
छात्रों को नियमित कठोर जीवन का अभ्यासी बनाने हेतु प्रथत्त किया 
जाना चाहिये। वैदिक दृष्टिकोशो में यही योग, तप एव ब्रह्मचये है। 
योगिक शिक्षा के इस श्राधान को स्वीकार करते हुए शिक्षा का अ्रवि- 
भाज्य अग बना दिया जाये। प्रत्येक शिक्षाणालय मे योग के अनिवार्य 
शिक्षण की व्यवस्था की जानी चाहिये । इस हेतु प्रत्येक विद्यालय मे 
योग शिक्षण का समुचिव प्रबंध होना चाहिये। 


१८ समाज मे शिक्षा के प्रसार हेतु रेडियो, दूरदर्शन एवं अन्य दृह्य, श्रव्य 
साधनों का व्यापक सुरुचिपूर्ण ढग से प्रयोग होना चाहिये । 


१६ प्रत्येक शिक्षणालयों मे शिक्षण कार्य से पूर्व सम्मिलित अग्निहोत्र करने 
की परिषाटी का विस्तार किया जाये तथा इसे पौराशिक कर्मकाड के 
रूप मे नही बल्कि पर्थावरण की शुद्धि हेतु प्रयोग किया जाये । 


२०. शिक्षा नीति की समस्त श्रिति शिक्षक पर झ्दलम्दित है श्रत सर्वप्रथम 
देश के दस लाख शिक्षा शिक्षक वर्ग को शिक्षा के स्वॉस्तविकलक्ष्यो 
एवं आ्रादर्शों के अभ्यरत करने शिक्षित किया जाना प्रथम ग्रावदयव ता 
है । जिसके लिये निम्न सस्तुतिया दी गई है-- 


२०-१ शिक्षकों को भी शिक्षित करने हेतु शिक्षा शास्त्री विद्वानों द्वारा सारे 
पाठ्यक्रम को निर्मित किया जाये। 


(६६) 
२०-२ देश के चुने हुए विद्यालयो, महाविद्यार्त्यों रवोधिदिवेधिदालयों में ।मिभिन्र 


चरणों मे दो दो सप्ताह का शिक्षको को शिक्षित करने हेतु भ्रल्यकालिक 
प्रशिक्षण कार्यशाल्/ शिविर लगाया जाये । 


०-३ प्ररयेक: घ्िक्षा स्थानों इन शिविरो के माध्यम सेक' बर्षःमें २००० 
“शिक्षकों को शिक्षित-करने के ध्यामक कार्यक्रे म मे मोंगदान-दे। तैशी कही 
जाकर शिक्षा के आधार भूत सिर्धांतां शिक्षक तक पहुच सकेंगे क्योकि 
राष्ट्रीय शिक्षा के वही प्रहरी है। 


इस पन्निका में जो लेख प्रकाशित -किए गए है उनके विषय मे यह न 
समझा जाये कि उनमें निहित-विचारधारा ध्म्पादक की विचारधास है अथवा 
सम्पादक उनःविवासे से सहमत है ।'उनके विच।से की आलोचना में जो लेख 
ग्राएगे उनका भी समुचित अ्रदर्र कियाँ जयेगा। 


“--तम्पदिक 


नदी का दर्ष 
--ऋस्नार छिल्‍्लदी* 


नदी ने भगवान से कहा-- 

तूने मेरे इद गिर्दे किनारे बाधकर 
मुभे कैदी बना दिया है। 
भगवान ने कहा-- 

अच्छा, बेटी लो मैने तेरे 

किनारे तोड दिये। 

किनारे टूटे, 

नदी नाची, 

उच्छ खल हुई, 

तूफान आये, 

तुगयानी श्राई, 

नगर बरबाद हुये, 

खेत उजडे, 

जहा तहा जौहड बन गये, 

बदबू पैदा हुई, 

मच्छरों का ग्रातक फैला । 
मनुष्य चौंका, 

उसने नदी को फिर बाधना शुरू किया | 
प्रब नदी शीतल सलिल हो, 
खेतो को निहाल करती है, 

भूमि समसब्ज करती है, 

ऊर्जा के भण्डार उत्पन्न करती है। 
संसार का उपकार करती है। 


[*कुमार हिन्दी --सम्मातरीय कुलपति श्रीमान्‌ वलभद्रकुमार हुजा का 
काव्यगत उपनाम है। आपकी रचनाझ्रो मे मानव-हृदय को प्रेरणा देने वाले 
श्रेष्ठ भाव रहते है। उनमे लक्षण, व्यञ्जना भी होती है तथा उदात्त भावो का 
कोष भी ।] --सम्पादक 


विश्वविद्यालय में इटलो के हिन्दी-विद्वान 
का आगमन 


दिश्वम्बर ११ भ्रक्टूबर, १६८२ को इटली स्थित वेनस विश्वविद्यालय के 
हिन्दी-विभागाध्यक्ष डा० लक्ष्मण प्रसाद मिश्र पी-एच० डी०, डी० लिट० का 
शुभागमन हुमा । हिंदी-विभाग की ओर से उनके एक व्याख्यान का श्रायोजन 
किया गया जिसकी भ्रध्यक्षता माननीय कुलपति महोदय ने को। प्रारम्भ मे 
विद्वान भ्रतिथि का परिचय कराते हुए हिन्दी-विभागाध्यक्ष डा० प्रम्विका 
प्रसाद वाजपैयी ने उनका स्वागत किया तथा उनसे व्याझ्पान हेतु प्रार्थना की । 
विद्वान प्रोफैसर डा प्रिश्न ने अपने व्याख्यान के द्वारा इटलो में हिन्दी-प्रचार 
की स्थिति से सभी को प्रवगत कराया। उन्होंने बतलाया कि वहा के छात्रों 
में हिन्दी सीखने की प्रबल अभिलाषा है। नागरी लिपि के सरल होने के 
कारण छात्रो को हिन्दी के उच्चारण एवं लेखन मे पर्याप्त सुगमता होती है 
तथा उसकी सरलता के कारण वे ग्रन्य भाषाग्रो की ग्रपेक्षा हिन्दी को सरलता 
से सीख लेते है। इटली मे भारतीय सस्कृति के प्रति महान्‌ आस्था है तथा 
हिन्दी के कवियों मे भी वे तुलसी और मीरा के काव्य के प्रति अ्रधिक रूचि 
रखते हैं। विद्वान प्रोफेसर ने यह भी बतलाया कि वे रामचरितमानस का 
इटली की भाषा मे रुपान्तर कर रहे है। 


उनके दिद्वत्तापृर् व्याख्यान को विश्वविद्यालय के छात्रो एवं शिक्षको 
ने सुना तथा उनसे ग्रतेक प्रकार के प्रदन भी किये जिनका समुचित उत्तर 
उन्होने दे दिया । 


ग्रन्त मे उनके व्याख्यान के प्रति हिल्दी-विभागाध्यक्ष, प्राचाय एव 
उपकुलपति तथा माननीय कुलपति महोदय की ओर से ग्राभार व्यक्त किया 
गया। 


इस विश्वविद्यालय के हिन्दीव्विभागाध्यक्ष 
का सम्मान 


मध्यप्रदेश शासन द्वारा स्थापित विशेष क्षेत्र विकास प्राधिकरण (908- 
0॥॥ ॥68 00४80/॥0ा /॥॥॥0॥॥9) चित्रकूट (जिसके प्रध्यक्ष 
ग्रवकाशप्राप्त श्राइ० ए० यस०) भू७ पृ० कमिश्नर एवं सेक्रेटरी लोकल पेल्फ 
गवर्नमेन्ट मध्यप्रदेश (श्री महेस्रप्रसाद सिह हैं) के तत्वावधान मे एक रामायरा- 
महोत्सव का श्रायोजन दि० ११-११-८२ से दि० १४-११-८२ तक किया गया। 
इसमे देश भर के तुलसी-साहित्य-म्ज्ञ विद्वानों के व्यास्यान हुए । इसमे भाग 
लेने वालो में सर्वोच्च शासकीय ग्रधिकारी, मत्रीगण एवं विधान परिषद प्रध्यक्ष 
ग्रादि भी थे। उस मच पर गुरुकुल कागडो विश्वविद्यालय के हिल्दी-विभागाध्यक्ष, 
डा० ग्म्बिकाप्रसाद वाजपेयी एम० ए०, पी-एच० डी०, डी० लि० के दो 
शोधपूर्णा व्याख्यान हुए। उनके प्रथम व्याख्यान में ही ऐसा समा बधा कि 
लोगो ने कहा कि इस मच के सववश्र ५ वक्ता डा० वाजपेयी है गौर उन्हें दूसरे 
व्याख्यान के हेतु पुन आमन्त्रित किया जाये | डा० वाजपेयी वैसे भी तुलसी 
पर डी० लिट4 उपाधि का शोध-कार्य करने वाले सर्वोच्च विद्वानों में इस समय 
(सैवारत विद्वामी मे) सबसे पुराने हैं और उनका शोधकाय मनोवैज्ञानिक है | 
उन्होने गपने ग्रैध्ययन को गम्भीरता का परिचय एक ऐसे महत्त्वपूर्ण मच पर 
देकर इस विश्वविद्यालय की प्रतिष्ठा मे ग्रभूतपू्व श्रीवृद्धि को है। इसके लिए 
वे धन्यवाद के पात्र है। उन्हे हमारी अनन्त शुभकामनाएं अ्पित है। 


सहायक सम्पादक 


सम्पादकीय वक्तव्य 


'प्रह्माद' पत्रिका का पुराना इतिहास है। इस पत्रिका का नामकरण 
तथा सर्वप्रथम प्रकाशन उन विद्वान आराचार्य के द्वारा (सन्‌ १६३१ मे) किया 
गया था जो ग्रब इस ससार मे नहीं है, किन्तु जिनके आचार्यत्व से गुर्कुल 
काँगडी गौरवान्वित रह चुका है। वे स्वनामधन्य स्व० आचार्य गोवंधन जी 
शास्त्री एम० ए० एम० झ्रो० एल० थे जिनकी कीर्ति-कौमुदी से यह सस्था आज 
भी जगमगा रही है। उन्ही के वरद पुत्र तथा भारती के अ्मर-साधक माननीय 
बलभद्रकुमार जी हजा (अवकाश प्राप्त श्राई०ए०एस० ) कुलपति, गुरुकुल कागडी 
विश्वविद्यालय से सभी परिचित है। उन्होने इस सस्था के सचालन का भार 
उस समय ग्रहण किया था जबकि यह डूब रहो थी और प्पने ग्रथक परिश्रम 
त्याग और तपस्या के द्वारा आज उसे सर्वोच्च शिक्षा सस्थाझ्रो के मध्य लाकर 
खड़ा कर दिया है। विगत कुछ वर्षों मे ही इस सस्था के अ्रनुदान मे पर्याप्त 
वृद्धि हुई है। 


“प्रह्माद” शब्द अपने आ्राप मे ही त्याग, उत्सगं, दृढ़ता, साहस एव 
कतंव्यपरायणता का प्रतीक है। आ्राशा है प्रह्मद के सदगुणों को देश के सभी 
युवक ग्रहण करेंगे। 


इस काय॑ को सुगम बनाने मे इस विश्वविद्धालय के सुयोग्य वित्त 
ग्रधिकारी, श्रीमान्‌ ब्रजमोहन जी थापर ने मुझे जो सहयोग प्रदान किया है 
उसकी जितनी अधिक प्रशसा की जाए कम है। उनकी सहायता के बिना इस 
पत्रिका का समय पर प्रकाशित हो पाना अम्म्भव था। इसके साथ ही कुल 
सचिव महोदय (डा० जबरसिह सेंगर) का भी बहुत सहयोग रहा है। भ्रस्तु 
इनके प्रति आ्राभार प्रकट करते हुए मुझे परम प्रसन्नता है। 


श्रद्धेप सुरेशचद्ध शास्त्री, प्रसिपल राजकीय आयुर्वेदिक कालेज गुरुकुल 
कागडी श्री सुरेशचन्द्र जी त्यागी, प्रिसिपल विज्ञान महाविद्यालय, डॉ० सत्यदेव 
कोहली तथा श्री जितेन्द्र जी, सहायक मुख्याधिष्ठाता, गुरूकुल कागडी एवं 
श्री चन्रशेखर त्रिवेदी, उप कुल सचिव के प्रति ग्राभार प्रगट करना भी अपना 


(७१) 
कतंव्य समता हू। 


प्राय रामप्रसाद वी इस पत्रिका के सरक्षक है तथा मातनीय वृुलतपति 
जी प्रधान सरक्षक हैं। ये तो इस पत्रिका के प्रमुष्त प्रेरणा-म्रोत हैँ प्रत. इनसे 
उम्ृण हो पाता कठिन है। हें पद्यवाद देना मात्र प्रोपचारिकता होगी। 


वृद्ध ऐसे सज्जन भी हैं जो मित्र, परामशदाता ग्रधवा सहायक सापादक 
हूँ। वे सभी धन्यवाद के पात्र है। 


पत्रिका में जो ब्रृटिया है उन सबका उत्तरदाणिल मुभपर है ग्रस्त 
मैं उनके तिए क्षमा प्रार्थी हू 


पदि इस पत्रिका के द्वारा पाठकों का लेशमात्र भी भ्रनुरजन हो का तो 
मेरा प्रयाग सफल है। 


उत्त निवेदन के साध स्री पाठकों को सन्‌ १६४३ के तव-वर्ष की मंगल 
कामनाए भ्रपित हैं । 


नगादक 


पामदात्री-समिति 


) ग्राम भाते -« प्रणव, प्रोगी-विभाग 


: प्रोमफ्नाग ग्रिथ ५ मकान विभां 


|] 


) विग्ञात्रफि - » गणित जरा 

/ हक कि + , प्रतीआलीय हम ए 
परमृति विश्ा 

। है निया गा - , भमत विभाग 


, ग्र' आस क्िलार गगवाल् प्रश्न, गाव 
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